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ಗ್ರಂಥಕರ್ತನ ಮುನ್ನುಡಿ 


ಒಬ್ಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗಾಗಿ ಬರೆದ 
ಹೊತ್ತಿಗೆ ಇದು. ಇದರಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ, ನಿದ್ವತ್ತೆಯೂ ಇಲ್ಲ. 
ನೂರಾರು ಗ್ರಂಥಗಳ ಆಧಾರವಾಗಲೀ ಅಥವಾ ಸಂದರ್ಭ ಸೂಚಕ ವಚನ 
ಗಳಾಗಲಿ ಇದಗ... ಎ ಇಲ್ಲ. ಇದರಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಚ್ಯ ನಿದ್ಯಾನಿಶಾರದತ್ವವೂ 
ಇಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಗಹನವಾದ ಗಂಭೀರವಾದ ಅಥವಾ ಗೂಢವಾದ ಮಾತೂ 
ಇಲ್ಲ. ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಇತಿಹಾಸವಲ್ಲ. ಕಲೆಗಳ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಯಾಗಲಿ, ವ್ಯಾಪಾರ, ಜ್ಞಾ ನ್ಯ ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣದಲ್ಲಿ 
ಯಾಗಲಿ, ನಾವು ಹೇಗೆ ಪ್ರಗತಿಹೊಂದಿದ್ದೇನೆಂಬ ಸಂಗತಿಯೂ ಇದರಲ್ಲಿ 
ಇಲ್ಲ. ಚಂದ್ರಗುಪ್ತ, 1 ಕಾಲಿದಾಸ, ತಾನಸೇನೆ, ಆರ್ಯಭಟ್ಟಿ 
ಭಾಸ್ಕರಾಚಾರ್ಯ ಇವರ ಅನುಭವದ ಇತಿಹಾಸವೂ ಇದರಲ್ಲಿ ಹ 
ಕಪ್ಪ ದಲ್ಲಿ ಒಂದು ನಿಶೇಷವಾದ ದೃಷ್ಟಿ ನ ಸತ್ರ ಇದೆ. ನೀವು ಈ 
ಪುಸ್ತಕ ' ಭಾಕತೀಯ ಸ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಆತ್ಮವನ್ನು ಕಾಣುವಿರಿ. ಅದರ ಒಳೆ 
ದರ್ಶನವೇ ಸಡೆಯುವಿರಿ, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಗರ್ಭಗುಡಿಯ 
ಲಿಯೇ ಪ್ರನೇಶಿಸ ಸುನಿರಿ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯ ದರ್ಶನವ ನನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಸುವುದೇ ಈ ಪುಸ್ತಕದ ದೃಷ್ಟಿ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥತಿಯೆಂಬ ಪದವನ್ನು ನಾವು ಮೇಲಿಂದಮೇಲೆ 
ಕೇಳುತ್ತೇವೆ. «ಇದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಶೋಭಿಸುವದಿಲ್ಲ.? «ಇದರಿಂದ 
ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಹಾನಿಯಾಗುನದು' ಎಂಬ ಮಾತುಗಳನ್ನು ನಾವು 
ಬರೆಹಗಳಲ್ಲಿ ಓದುತ್ತೇವೆ, ಉಪನ್ಯಾಸಗಳಲ್ಲಿ ಕೇಳುತ್ತೇನೆ. ಹೀಗೆಂದಾಗ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಯಾವದಿರುತ್ತದೆ? 
ಇದರಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಇತಿಹಾಸವೆಂಬ ಅರ್ಥವು ತೋ 
ರುವದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ನಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಿಶೇಷನಾದ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಹುಡುಗಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯು ಯಾವುದು? 4. 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಾನು ತೋರಿಸುವ ಸ್ರಯತ್ನವನ 
ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. 

ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಪ್ರವಚನಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಈ ನಿಚಾರಗಳ್ಳ 
ಜನತೆಯ ಎದುರು ಈ ಮೊದಳೆ ಇಟ್ಟ ಜೆ ನೆ, “ನೀನು ಈ ನಿಚಾರಗಳನೆ ಲ್ಲ. 
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ಏಕೆ ಬರೆದಿಡಬಾರದು?” ಎಂದು ಅನೇಕ ಗೆಳೆಯರು ಮತ್ತು ಜನರು 
ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ ಸಮಾಧಾನಕ್ಕಾಗಿ ಚಿಕ್ಕ ದೊಡ್ಡ ನಿಬಂಧಗಳನ್ನು 
ಬರೆದೆನು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅನಂತ ಛಾಯೆಗಳನ್ನು ತೋರಿಸು 
ವದು ಇಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಇದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ತೀರ ಸಂಕ್ಷಿಸ್ತ 
ದರ್ಶನವು, 

ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿಯ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಗಳು ನಾನು' ಹಿರಿಯರಿಂದ 
ಕೇಳಿದವುಗಳು. ಅವುಗಳಿಂದ ನನ್ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯ ಹುಟ್ಟುವಭಾವನೆಗಳು 
ನಿಕಾಸಹೊಂದಿವೆ. ವರ್ಧಾ-ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿರುವ ಪೂಜ್ಯ ಹಿರಿಯ 
ರಾದ ವಿನೋಬಾಜಿ ಭಾವೆ ಇವರ ಅಮೌಲ್ಯವಾದ ಅನೇಕ ನಿಚಾರಗಳು 
ಇಲ್ಲಿ ಬಂದಿವೆ. ಈ ಮಹಾನುಭಾವರಿಂದ ಭಕ್ತಿ-ಪ್ರೇಮ ಪುರಸ್ಸರವಾಗಿ 
ನಾನು ಕೇಳಿದ ನಿಚಾರಗಳ ಸಾರಾಂಶವನ್ನೇ ಕರ್ಮ, ಜ್ಞಾನ, ಭಕ್ತಿ, 
ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗ, ಅಹಿಂಸೆ ಮುಂತಾದ ಪ್ರಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದೇನೆ. 
ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ನಾನು ಬರೆದುದಕ್ಕೆಲ್ಲ ಅನರು ಹೊಣೆಗಾರರಲ್ಲ. ಅವರು ಆ 
ವಿಚಾರದ ಬೀಜಗಳೆನ್ನು ಬಿತ್ತಿದರು. ಅವೇ ನನ್ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಬುದ್ಧಿ ಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವು. ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ತಪ್ಪು ನನ್ನನು; ಸತ್ಯವು 
ಹಿರಿಯರದು. ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಪೂಜಿಸುವ ಸಂಸ್ಕತಿ ಇದು. 
ಉದಾರವಾದ ಭಾವನೆ ಮತ್ತು ನಿರ್ಮಲನಾದ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಬೀರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಇದು. ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನ 
ವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಜೋಡನ್ನು ಇತ್ತು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಸನಿಯನ್ನು ಹರಡುವ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಇದು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯೆಂದರೆ ಕರ್ಮ, ಜ್ಞಾನ, 
ಭಕ್ತಿಗಳ ಜೀವಂತ ಮಹಿಮೆಯ ಚಿತ್ರವು. ಶರೀರವನ್ನು, ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು 
ಮತ್ತು ಹೃದಯವನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ನಿರತವಾಗಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞಾ 
ವವುಳ್ಳದ್ದು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ತತಿಯೆಂದರೆ ಸಹಾನುಭೂತಿಯ, ವೈಶಾಲ್ಯವು, 
ಸತ್ಯದ ಪ್ರಯೋಗವು ಮೈ ತಳೆದು ನಿಂತಂತೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲದೆ, ಜ್ಞಾನವನ್ನೇ ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ ಮುಂದರಿಯುವದು. 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿದ್ದ ಸತ್ಯ, ಶುಭ ಮತ್ತು ಸುಂದರವಾದದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಬೆರಿಸಿಕೊಂಡು 
ಬೆಳೆಯುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಖುಸಿ ಮಹರ್ಷಿಗಳನ್ನು 
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ಪೂಜಿಸುವದು; ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಸಾಧು ಸಂತರನ್ನು ವಂದಿಸುವದು, 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಥರ್ಮಸಂಸ್ಥಾಪನಾಚಾರ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ಆದರಭಾನನೆ 
ಯನ್ನು ತಾಳುವದು. ದೊಡ್ಡತನವು ಎಲ್ಲಿ ಕಂಡರೂ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥ 
ತಿಯು ಅದನ್ನು ಅರಾಧಿಸುವದು. ಆದರದಿಂದ ಮತ್ತು ಆನಂದದಿಂದ 
ಅದನ್ನು ಸಂಗ್ರ ಹಿಸುನದು. 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಂಗ್ರಾಹಕ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳದ್ದು. ಎಲ್ಲರನ್ನು 
ಅದು ತನ್ನಡೆಗೆ ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದು. “ ಸರ್ನೇಷಾಮುನಿರೋಧೇನ 
ಬ್ರ ಬ್ರಹ್ಮ ಕರ್ಮ ಸಮಾರಭೇ ”: ಎಂದೆನ್ನುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದು. ಸಂಕುಚಿತ 
ಹಯ ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಡಾದ ವಸ್ತುವು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಭಾರತೀಯ 
C4 ಎಂದೊಡನೆ ನನ್ನ ಕೈಗಳು ತಾನಾಗಿಯೇ ನಂದಿಸುತ್ತಿವೆ; 
ಕಡಲು ಮುಗಿಲು ಇವೆರಡು ಮಹಾನ್‌ ವಸ್ತುಗಳು ನನ್ನ ಕಣ್ಣೆದುರು ನಿಲ್ಲು 
ತ್ತವೆ; ಬೆಳಕು ತಾವರೆಯೆಂಬ ದಿವ್ಯ ವಸ್ತುಗಳು ನನ್ನ ಕಣ್ಣಿನ ಮುಂಡೆ 
ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುತ್ತನೆ. ತ್ಯಾಗ, ಸಂಯನು, ವೈರಾಗ್ಯ, ನೀವೆ, ಪ್ರೇಮ, 
ಜಾ ನ ನಿವೇಕ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ನೆನಪು ಆಗುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ನಂದರೆ ಸ ಸಾಂತದಿಂದ ಅನಂತಕ್ಕೆ, ಕತ್ತಲೆಯೊಳಗಿಂದ ಬೆಳಕಿಗೆ, ವಿರೋಧ 
ನದ ವಿವೇಕಕ್ಕೆ, ಭೇದದಿಂದ ನಜದ, ಅವ್ಯವನ್ಥ ಯಿಂದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗೆ, 
3ಸರಿನಿಂದ ಕಮಲಕ್ಕೆ, ಸಪ್ಪಳದಿಂದ ಸಂಗೀತದ ಕಡೆಗೆ ನಿಕಾಸವಾಗುವ 
ಸಂಸ್ಥತಿಯು. ಭಾರತೀ ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂದರೆ ಸ ಸಮರಸವು. ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮ 
ಗಳ, ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳ, ಎಲ್ಲ ವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಕಾಲದ ಕೂಡುವಿಕೆ 
ಯಿಂದುಂಟಾದ ಸಾಮರಸ್ಯವು. ಈ ರೀತಿ ಹಿರಿದಾದ ಕೂಡುನಿಕೆಯನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿ ಸಲೆತ್ನಿ ಸುವ ಇಡೀ ಮಾನವ ಜನಾಂಗವನ್ನೇ ಮಾಂಗಲ್ಯದ ಸಿಟ್ಟಿಗೆ 
ಗಿಸಲೆಳಸುವ ಈ ಹಿರಿದಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಒಬ್ಬ ಚಿಕ್ಕ ಉಪಾಸಕನು- 
ಮಾನಸಿಕವಾಗಿಯೂ ಆಗಲಿ-ಜನ್ಮಜನ್ಮಾ ಂತರಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಆಗಬೇಕೆಂದು 
ಬಯಸುತ್ತೇನೆ. ಬೇರೊಂದು ಇಚ್ಛೆ ಯೀ ನನಗಿಲ್ಲ. 


ಕೃಸ್ಣಾಸ್ಟಮಿ ಸ್ಸ ಸಾಂ. ಸ. ಸಾನೆ 
ಶಕೆ ಸ್ವರ 4 ಲೇಖಕ 
೨೯೮೧೯೩೭ 


ಅನುವಾದಕನ ಮಾತು 


ಈ ಪುಸ್ತಕನನ್ನು ಬರೆದನರು ಶ್ರೀ. ಪಾಂಡುರಂಗ ಸದಾಶಿವನ ಸಾನೆ 
ಯವರು, ಇವರು “ಸಾನೆ ಗುರುಜಿ” ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಪರಿ 
ಚಿತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇವರು ರತ್ನಾಗಿರಿ ಜಿಲ್ಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಪಾಲಗಡ ಎಂಬ 
ಊರಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದರು. ಇವರ ಸೂರ್ರಜರು ಆ ಊರಿನ ಖೋತರು. ಸಾನೆ 
ಗುರುಜಿಯವರ ತಂದೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇವರ ಮನೆತನಕ್ಕೆ ನಿನನ್ನಾವನ್ಥೆ 
ಬಂದಿತು. ಇವರ ತಂದೆ-ತಾಯಿಯನರು ಧೃರ್ಯಶೀಲರು ಮತ್ತು ಶೀಲ 
ವಂತರು. ಅವರು ಬಂದ ನಿಸತ್ತುಗಳೆನ್ನೆಲ್ಲ ಎದುರಿಸಿ ಸ್ವಾಭಿಮಾನವನ್ನು 
ಕೊರೆಯಡೆ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ಬಾಳುನೆ ಮಾಡಿದರು. ಇವರ ತಾಯಿ 
ಯಶೋದಾಬಾಯಿಯು ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಸಹಸಿ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಸ್ವಾನಲಂಬನ್ಯ 
ಸಹಿಷ್ಣುತೆ, ಔದಾರ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳನ್ನು ಕಲಿಸಿದಳು. 


ಸಾನೆ ಗುರುಜಿಯನರು ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಹಳ ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು ಸಹಿಸಿದರು. 
ಅವರು ಶುಕ್ಲ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಉಪಜೀವನ ಮಾಡಿ ಶಿಕ್ಷಣ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಸಹ ಸ್ವಾಭಿಮಾನಕ್ಕೆ ಕುಂದು ಬರುವಂತಹ ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದೊ 
ಡನೆ ರುಕ್ಲವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತಃ ದುಡಿದು ಅಡುಗೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು 
ವಿದ್ಯಾರ್ಜನೆ ಮಾಡಿದರು. 


ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಇವರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿ ನಿಂದಲೇ ಪ್ರೀತಿ. ಸಂಸ್ಕೃತ, ಮರಾಠಿ 
ನಿಷಯಗಳು ಇವರ ಪ್ರೀತಿಯವು. ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಿ ಈ ವಿಷಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೇ ಪ್ರಾನೀಣ್ಯ ಪಡೆದು ಇವರು. ಎಂ.ಎ. ಪರೀಕ್ಷೆ ಪಾಸಾದರು. 

ಇವರು ಕಾಲೇಜು ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವಾಗ ರೋಕಮಾನ್ಯರು 
ಸೆರೆಮನೆಯಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿ ಅದೇ ಬಂದಿದ್ದರು. ದೇಶದ ರಾಜ 
ಕಾರಣದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಹೊಸ ಹುಮ್ಮಸ್ಸು ಸೂಸುತ್ತಿತ್ತು. ಸಾನೆ ಗುರುಜಿಯ 
ವರು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಮೇಧಾವಿಗಳಿದ್ದಂತೆ, ಉತ್ಕಟ ಭಾವನೆಯುಳ್ಳವರು. ದೇಶದ 
ನಸ್ಥಿತಿ ಕಂಡು ಇವರ ಕರುಳು ಕರಗಿತು. ದೇಶದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಹೊಸ 
ರಾಜಕೀಯ ನಾತಾನರಣವು ಇವರ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಪರಿಣಾಮ 
ಸಾಡಣಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಜೇಶ ಸೇನೆಯ ಪ್ರತ ಕೈಕೊಂಡರು. 


೪ 
ಎಮ್‌, ಎ. ಆದಮೇಲೆ ಅವರು ಅಮಳನೇರ ತತ್ವಜ್ಞಾ ನಮಂದಿರ 
ಸೇರಿ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಆಳವಾದ ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡಿ 
ಸತ್ಯ, ಅಹಿಂಸೆ, ಔದಾರ್ಯ, ನಿರಹಂಕಾರ, ಸೇವೆ ಇವನೇ ಮೊದಲಾದ 


ಸದ್ಗುಣಗಳು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ತಳಹದಿಯಾಗಿವೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಂಡರು. 


ಮುಂದೆ ಅವರು ಅಮಳನೇರ ಸಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಕರಾಗಿ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಸ ನಿಚಾರಗಳನ್ನು ಬೀರಿದರು. ಅವರು ಕಲಿಸುವ ರೀತಿ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ಪೂರ್ಣಪಾದದ್ದು. ಇವರು ಉತ್ತಮ ಕತೆಗಾರರು, ರಸವತ್ತಾದ 
ಕವಿಗಳು; ಶ್ರೇಷ್ಠ ಕಾದಂಬರಿಕಾರರು, ಮೇಲ್ತರಗತಿಯ ಪ್ರಬಂಧಕಾರರು. 
ಜೀವನ ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಮುಳುಗಿ ಎದ್ದವರು. ವಿವಿಧ ರೀತಿಯ ಅನು 
ಭವ ಪಡೆದವರು. "ಇವರ ಬರೆಹಗಾರಿಕೆ ವಕ ಕಾಗದದ ಮೇಲೆ ಮೂಡಿ 
ಸಿದ ಮಾತುಗಾರಿಕೆ. ಇವರ ಬರೆಹ ಓದುಗರ ಹೃದಯವನ್ನೇ ಸೇರಿಬಿಡು 
ತ್ತದೆ ಸಮ್ಮುಖದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ ಮಾತಿನಂತೆ. 


ಸಾಲೆಯ ಚಿಕ್ಕ ಕ್ಸೇತ್ರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇವರು ೧೯೩೦ರ ಆಂದೋಲ 
ನದಲ್ಲಿ ಧುಮುಕಿ ಭಾರತದ ವಿಶಾಲ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನು ಸೇರಿದರು. ಅಂದಿ 
ನಿಂದ ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ ಇನರು ದೇಶದಲ್ಲಿ ತೊಳಲಾಡುವ, ಬಳಲುವ ಲಕ್ಸಾ 
ವಧಿ ಬಾಂಧವರಿಗೆ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇವರು ಹಲವಾರು ಸಾರೆ 
ಸೆರೆಪುನೆ ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. 


ಮರಾಠಿ ವಾಜ್ಮಯ ಸೇವಕರಲ್ಲಿ ಇವರೊಬ್ಬ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಗ್ರಂಥಕಾರರು. 
ಕಾದಂಬರಿ, ಕತೆ, ಕಾವ್ಯ ಅನುವಾದ, ಪ್ರಬಂಧ ಇವೆ ಮೊದಲಾದ ರೂನ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸುಮಾರು ೫೫ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಮರಾಠಿ ಸರಸ್ವತಿಗೆ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ 
ಸಲ್ಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಚಿಕ್ಕವರಿಗೆ ಕತೆಗಾರರಾಗಿ, ರಸಿಕರಿಗೆ ಕಾದಂಬರಿಕಾರರಾಗಿ, 
ಗಂಭೀರ ವೃತ್ತಿಯವರಿಗೆ ಪ್ರಬಂಧಕಾರರಾಗಿ, ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಗರತಿಯ 
ಹಾಡು ಕಲೆಹಾಕುವವರಾಗಿ ಮತ್ತು ಮರಾಠಿ ಓದುಗರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಬೇಕೆ 
ಭಾಷೆಯ ಅಮ ತವನ್ನು ಅನುವಾದ ಮಾಡಿ ಉಣ್ಣಿ ಸುವವರಾಗಿ ಇಂದು 
ಇವರು ಮಹಾರಾಷ ಕಲ್ಲ ಮನೆಯ ಜನರಂತೆ ಆತಿ ಶಯರಾಗಿದ್ದಾ ರೆ, 


VI 
ಇನರ ಬರೆಹೆದ ಶೈಲಿ, ಗಾಂಧಿಜಿಯವರ ಇಂಗ್ಲಿಹಿನಂತೆ ಸರಳವಾಗಿದೆ 
ಕಳಕಳಿಯುಳ್ಳದ್ಬಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿ ಪುಟದಲ್ಲಿ ಕಳಕಳಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತದ ತುಂಬ ವೈವಿಧ್ಯವಿದೆ; ಆಗಾಗ್ಗೆ ಭೇದಗಳೂ ಒಡೆದು 
ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಭಾರತದ ಅಖಂಡತ್ವವು, ಐಕ್ಯವು ಕಾಣದೆ ಹೋಗು 
ವದಿಲ್ಲ. ಈ ಐಕ್ಕಭಾವನೆಯನ್ನೇ ಸಾನೆ ಗುರುಜಿಯವರು ತಮ್ಮ ಎಲ್ಲ 
ಪುಸ್ತಕಗಳಲ್ಲಿ ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ, ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯೇ ಜೀವನದ ತಳಹದಿಯಾಗಬೇಕು. 
ಅದನ್ನು ಬಾಳುವೆಯಲ್ಲಿ, ದೇಶದ ಬಾಳುವೆಯಲ್ಲಿ ತರಲು ಅಖಂಡ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುವದೇ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಾಗರಿಕನ, ವಿಶೇಷವಾಗಿ ತರುಣನ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ, ಎಂಬ ಮಾತು ಇವರ ವಾಜ್ಮಯ ಓದಿದವರಿಗೆ ಅನಿಸದೆ 
ಇರಲಾರದು. 


“ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ''ಯಲ್ಲಿ ಗುರುಜಿಯವರು ತಮ್ಮ ಹೃದಯ 
ಸಾಗರನನ್ನೇ ಬರಿದುಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇವರ ಭಾಷೆ ಸರಳವಾದದ್ದು; ಭಾವನೆ 
ತುಂಬಿಸೂಸುತ್ತದೆ. ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಒಳ್ಳೇ ಪರಿಣಾಮ ಮಾಡುವಂಥ 
ಗ್ರಂಥ ಇದು. ಇಂಥ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಹೊತ್ತಿಗೆಯ ಆಸ್ವಾದವು ಕನ್ನಡ ಬಾಂಧವ 
ರಿಗೆ ಸಿಗಲೆಂದು ನಾನು ಈ ಅನುವೌದವನ್ನು ಕೈಕೊಂಡೆ. 


ನನ್ನ ತಾಯಿನುಡಿ ಮರಾಠಿ, ನಾಡನುಡಿ ಕನ್ನಡ; ನಾನು ಕಲಿತದ್ದು 
ಕನ್ನಡ. "ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ” ಕೆಲ ಮರಾಠಿ ತಿಳಿಯುವ ಕನ್ನಡ ಗೆಳೆ 
ಯರಿಗೆ ಓದಿ ತೋರಿಸಿದೆ. ಅನರು ಅದನ್ನು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಅನುವಾದಿಸಲು 
ಸೂಚಿಸಿದರು. ನನ್ನ ನಾಡಿಗೆ ಅಲ್ಪಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದಂತಾಗುವಡೆಂದು ನಾನೂ 
ಈ ಅನುನಾದಕಾರ್ಯ ಕ್ಸ ಗೊಂಡೆ. 


ಅನುನಾದ ಮಾಡಿದಂತೆ ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರಾದ ಶ್ರೀ. ಕೆ. ಎಮ್‌. 
ಕುಲಕರ್ಣಿ, ಶ್ರೀ. ಮುಳಗುಂದ, ಶ್ರೀ. ಬಾಪುರಾವ ಕುಲಕರ್ಣಿ, ಶ್ರೀ. 
`ಜಯರಾಮಾ ಚಾರ್ಯ ಮಳಗಿ ವೈದ್ಯ ಇವರಿಗೆ ಓದಿತೋರಿಸಿದೆ. ಅವರು 


VII 


ಆಗಾಗ್ಗೆ ಯೋಗ್ಯ ಸಲಹೆಗಳನ್ನು, ತಿದ್ದುಪಡಿಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರು. ಅವ 
ಕೆಲ್ಲರಿಗೆ ನನ್ನ ವಂದನೆಗಳು. ಕೆಲವು ಪ್ರಕರಣಗಳ ಅನುವಾದವನ್ನು 
ಶ್ರೀ ಬೇಂದ್ರೆ ದತ್ತರಾಯರಿಗೆ ಓದಿ ತೋರಿಸಿದೆ. ಅವರು ನನಗೆ ಉತ್ತೇಜ. 
ನವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಕೆಲವು ಉಪಯುಕ್ತವಾದ ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರು. 
ಅವರಿಗೆ ನನ್ನ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳು. ಈ ಅನುವಾದದ ಮುದ್ರಣ ಪ್ರತಿಯನ್ನು 
ತಯಾರಿಸಿದ ಫನ್ನ ಗೆಳೆಯರಾದ ಪೂಜಾರ, ಗುಡಿ ಮತ್ತು ಹುಯಿಲಗೋಳ 
ಕ್ಸ ಹ್ಹಾ ಚಾರ್ಯ ಇವರೆಲ್ಲ ರಿಗೆ ನಾನು ಕೃ ತಜ ಸ ನಾಗಿದ್ದೆ ನೆ. 


ಅನುವಾದ ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ ಅದನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಲು ನನಗೆ ಅಪ್ಪ ಣೆ 
ದೊರಕಿಸಿಕೊಟ್ಟ ದ್ದ ಕಾಗಿ ಹುಬ್ಬಳ್ಳಿಯ "ರನ್ನು ತರುಣ ಮಿತ್ರರಾದ ನೆ 
ಜೋಶಿ ೫.1 ಇವರಿಗೆ ನನ್ನ ಕ್ಸ ತಜ್ಞ ತೆ. ಸಾನೆ 2) ಎಲ್ಲ 
ಪುಸ್ತಕಗಳ ಪ್ರಕಾಶನದ ಹ ಹಕ್ಳು ॥ ಸರೆ ಅಮಳ ನೇರದ ತ್ರೀ. ಪುಸಾಳಕರ 
ವಕೀಲರು ನೆರವಾಗಿ ಕನ್ನಡ ಅನುವಾದವನ್ನು ಮಾಡಲು, ಪ್ರಕಾಶಿಸಲು 
ಅಪ್ಪ ಣೆ ಕೊಟಿ ೈದ್ಪಕ್ಕಾ ಗಿ ನಾನು ಅವರಿಗೆ ಉಪಕೃತಕಾಗಿಶ್ಚೇನೆ. 


ಕನ್ನಡ ಅನುನಾದ ಮಾಡಿದ ಮೊದಲನೆ ಪ ಸತ ಇದು, ಈ ಅನು 
ವಾದದಲ್ಲಿರುವ ತಪ್ಪು, ಕುಂದುಕೊರತೆಗಳ ಅವ್ರು ನನಗೆ ತುಂಬಾ ಇದೆ, 
ಮೂಲಮರಾಠಿಯಲ್ಲಿಯ ಭಾಷಾಶೈಲಿಯನ್ನು ಅದಷ್ಟು ತರಲು ಪ್ರಯತ್ನಿ 
ಸಿದ್ದೇನೆ. ದೋಷ ಲೋಪಗಳೆಲ್ಲ ನನ್ನವು ಉತ್ತ ತ ಮುವಾದುಕೆಲ್ಲ” ಮೂಲ 
ಗ್ರಂಥಕಾರನದು. 


ಕನ್ನಡ ನಾಡು ನನ್ನ ಪ್ರ ಕಾಣಿಕೆಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಸ್ವೀಕರಿಸ 
ಲೆಂದು ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ಸಾನೆ ಗುರುಜಿಯನರ ಆಭಾರನನ್ನಂತೂ ಶಬ್ದದಿಂದ ಮನ್ನಿಸುವದು 
ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಸಾನೆ ಗುರುಜಿಯವರು ಪಂಢರಪುರದ ನಿಠ್ಶಲ ಮಂದಿರ 
ನನ್ನು ಹರಿಜನರಿಗಾಗಿ ತೆರೆಯಬೇಕೆಂದು ಆಮರಣ ಉಪವಾಸ ಕೈಕೊಂ 
ಡದ್ದು ಮತ್ತು ಅವರ ಪ್ರಯತ್ನ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ಇಂದು ಆ ಮಂದಿರವು. 
ಹರಿಜನರನ್ನೊಳಗೊಂಡು ಎಲ್ಲ ಹಿಂದೂ ಜನರಿಗೆ ತೆರೆದಿದ್ದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ 


VIII 


ಗೊತ್ತಾದ ಮಾತಾಗಿದೆ. ಇವರು ಅಖಿಲ ಭಾರತದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ 
ದ್ದಾರೆ, ದೇವರು ಅವರಿಗೆ ಆಯುರಾರೋಗ್ಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು, ದೇಶಕ್ಕೆ 
ಇನ್ನೂ ಅವರಿಂದ ಸರ್ವತೋಮುಖ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸಲಿ ಎಂದು ನಾನು ಬೇಡಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಪ್ರಕಾಶಿಸಲು ಒಪ್ಪಿದ ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರಾದ ಶ್ರೀ. 
ಸಂಕೇಶ್ವರ ಬಸನಣ್ಣೆ ಪ್ಪ ನವರಿಗೆ ನಾನು ತುಂಬಾ ಕೃತಜ್ಞ ನಿದ್ದೇನೆ. 


೧-೧-೪೮ 
ಧಾರವಾಡ ಭಾಸ್ಕರ ಗೋಖಲೆ 


ಭಾರತೀಯಸಂಸ ಸ್ಮೃತಿ 


೧. ಅದ್ವೈತದ ತಳಹದಿ 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಅಪ್ಟ ತದ ನಾದವೇ 
ತುಂಬಿದೆ. ಈ ಸಂಸ, ತಿಗೆ ಅದ್ದಿ ,ತದ ಮಂಗಲ ಪರಿಮಲನಿದೆ. ಭಾರ 
ತದ ಉತ್ತರದಲ್ಲಿ ಎತ್ತರವಾದ ಭವ್ಯವಾದ. ಗೌರಿಶಂಕರ ಶಿಖರವು 
ನಿಂತಂತೆ ಭನ್ಯವೂ ಉಚ್ಚವೂ ಅದ ಅದ್ವೈತದ ದರ್ಶನವು ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೆಂಗಾನಲಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ, ಜ್ಞಾ ನಷೂರ್ತಿಯಾದ ಭಗ 
ವಾನ್‌ ಶಿನನು ಕೈಲಾಸ ವಲಿ ಕುಳಿತು ಅದೆ ಶದೆ ಮರುನನ್ನು ಅನಾದಿ 
ಕಾಲದಿಂದ ಬೊರಿಸುತ್ತಿದ ನೆ. ಶಿವಧಿದ್ದಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿಯು, ಸತ್ಯವಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು, ಪ್ರೇಮವಿನ ) ಸೆರಾಕ್ರಮು; ತ ಸಷ ಕಿವತ್ವವು, 
ನಿರ್ಭಯತೆಯು. ಈ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತದ ಸ ಸಂದೇಶವೇ ಸುಖ 


ಸಾಗರವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸಬಲ್ಲದು, 

ಭಾರತದಲ್ಲಿಯ ಖಸಿಗಳು ಈ ಮಾತನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. 
ಪವಿತ್ರವಾದ ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಇ ಇತ್ತರು. ಈ ಮಂತ್ರದಷ್ಟು 
ಪವಿತ ವಾದ ಮೊ ದು ಮಂತ ವ ಜಗತಿ ನಿಲ ಜಗತಿ ನಲ್ಲಿ 
ಪವಿತ್ರವಾದ ಬುಳ್ಳ್ಲೊಂಬು ಮಂತ್ರವು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲ ಒಡಕಿ 
ದರೆ ದುಃಖವು, ಒಕ್ಕಟ್ಟಿದರೆ ಸುಖವು, ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಹಸನಡುವ 
ದ NAN ಸ 
ದಿದ್ದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಅದ್ಬೈತವೊಂದೇ ಮಾರ್ಗವು, 


is 
€ 


«ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ನಿನ್ನಿ ಸೀದಭಾವವು ಉತ್ಪನ್ನವಾಗುತ್ತ 
ದೆಯೋ ಅವರ ಬಳಿ ಹೋಗಿ ಫೆ ಪ್ರ ಶೀಮುದಿಂದ ಅವರನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಿರಿ.'? 
ಎಂದು ಖುಷಿಗಳು ಕಳಕಳಿಯಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಸಹನಾನನತು ಸಹನೌಭುನಕ್ತು ಸಹ ನೀರ್ಯಂಕರವಾನಹೈ ! 
ತೇಜಸ್ಕಿನಾಗ” `ತಮಸ್ತು ಮಾ ವನಿದ್ಧಿಸಾನಹೈ ಓಂ ಶಾಂತಿ: ಶಾಂತಿ: ಶಾಂತಿ! 

ಈ ಹಿರಿದಾದ ಮಂತ್ರದ ಗೂಢೆನೆ(ನು? ಈ ಮಂತ್ರ ಒಂದೇ ಕಡೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅನ್ನುವದಲ್ಲ. ಇದನ್ನು ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಉಚ್ಚರಿಸ 
ಬೇಕು, ಮತ್ತು ಅದರಂತೆ ನಡೆ ಮಿತಿಗಳ ಬೇಕು. ಈ ಮಂತ್ರವು ಗುರು 


ಶಿಸ್ಯರಿಗಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರರಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನಭಾನನಿದೆಯೊಳ?ಿ 


ತಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. 


ಬಾವಾ . 





ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಒಂದಿಜೆ ಬಂದು ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಅನ್ನಲಿ. 
ಸ್ಸೃಶ್ಯ-ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಒಬ್ಬರಿಂದೊಬ್ಬರು ದೂರನಿರುವರೋ? ಹಾಗಾದರೆ 
ಅವರು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಿ ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಉಚ್ಛರಿಸಲಿ. ಹಿಂದು 
ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ದ್ವೇಷಿಸುತ್ತಾರೆಯೊಳೆ ಹಾಗಾದರೆ 
ಕೂಡಲಿ ಅವರು ಒಂದೇ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಈ ಹುಂತ್ರವನ್ನು ಉಚ್ಛರಿ 
ಸಲಿ. ಗುಜರಾಧಿಗಳು-ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರರು, ಕನ್ನಡಿಗರು-ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರರು 
ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ದ್ರೇಷಿಸುವಕೋ? ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಅವರೂ ಒಂದೆಡೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿ ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಅನ್ನಲಿ. 
ಒಕ್ಕಟ್ಟಿನಿಂದ ಬಾಳುವನರ ಸಲುವಾಗಿ ಈ ಮಂತ್ರವಲ್ಲ. ಭಿನ್ನ 
ಭಾವವನ್ನು ಅಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ಮಂತ್ರನಿದೆ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವ ಭೇದ ಭಾವದ ಕತ್ತಲನ್ನು ಓಡಿಸುವದಕ್ಕೆ ಬುಷಿ 
ಗಳು ಈ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ದೀಪವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಈ ದೀಪವನ್ನು 
ಕೈಯಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ನಾವು ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಸಾಗಿಸುವಾ, 
ಆನಂದವು ನಮಗೆ ದೊರೆಯದಿರಲಾರದು. ಅದ್ವೈತವೆಂದರೆ "ತನ್ನಂತೆ 
ಪರರು” ಎಂಬ ಭಾವನೆಯು. ಸಮರ್ಥ ರಾಮದಾಸರು ಎಲ್ಲ ಅದ್ವೈತದ 
ತತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನು ಒಂದು ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವರೆಂದು ನನ್ನ ಮತ. 
ಅದ್ವೈತದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅವರು ಅದರಲ್ಲಿ 
ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ("ನಮ್ಮನ್ನು ಚೂಟದರೆ ನಮಗೆ ನೋನಾಗುತ್ತದೆ; 
ಅದರಂತೆ ಸರರಿಗೆ'' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ನನಗೆ 
ಬಡೆದರೆ ನೋವು, ಕೂಳಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸಂಕಟ, ಅಸಮಾನವಾದರೆ ಸಾವು, 
ಶಿಕ್ಷಣ ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ನಾಚಿಕೆ, ನನ್ನಂತೆಯೇ ಎಲ್ಲರಿಗೆ, ನನ್ನಂತೆಯೇ 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಹೃದಯವು ಅವೆ, ನನ್ನ ನಿಕಾಸ 
ವಾಗಬೇಕು. ನನ್ನ ಜೀವನ ಕುಸುಮ ಅರಳಬೇಕು. ನನಗೆ ಮಾನನು 
ದೊರೆಯಬೇಕು. ಇದರಂತೆಯೇ ಎಲ್ಲರ ಇಚ್ಛೆಗಳು. ನಮಗೆ ಬಂದ 
ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದಂತೆ ನಾವು ಎಲ್ಲರ ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವದೆಂದರೆ ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಅನುಭನಿಸಿದಂತೆಯೇ ಸರಿ. 
ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ ನೋವಾಗುವಂತೆ. ನಾವು ವರ್ತಿಸಬಾರದು. 
ಎಂಬುದನ್ನು ಇದರಿಂದ ನಾವು ಕಲಿಯಬೇಕಾದ ಪಾಠವು. ಎರಡನೆಯವ 


ಔ 


೦ 


ಅದ್ವೈತದ ತಳಹದಿ ಕ್ಸಿ 





ರಿಗೆ ಆನಂದವಾಗುವಂತೆಯೇ ನನ್ನ ನಡತೆ ಇರಬೇಕೆಂದು ನನ್ನ ಅಬ್ಬ 
ತವು ನನಗೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಅದ್ಬೈತವೆಂದರೆ ಅಮೂರ್ತವಾದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಲ್ಲ; ಅದು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವ್ಯವಹಾರ, ಅದೊಂದು ಬಾಯಿಯಿಂದ ಆಡುವ 
ಗಾತಲ್ಲ, ಅದ್ವೈತವೆಂದರೆ ಅನ ುಭೂತಿಯು. ಸಹಾನುಭೂತಿಯು. 


₹1 


ನು 

ಖುಷಿಗಳು ಕೇವಲ ಅದ್ವೈತದ ಕಲ್ಪನೆ ಯಲ್ಲಿಯೇ ತಲ್ಲೀನರಾಗಲಿಲ್ಲ, 
ಅವರು ಜಡ, ಚೀತನ ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ಒಂದಾದರು. ರುದ್ರಸೂಕ್ತ ಕೃವನ್ನು 
ಬರೆದ ಖುಷಿಯು ಮನುಷ್ಯರ ಬೇಡಿಕೆಗಳ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ವಹಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಮಾನನ ೬ A ಎಲ್ಲ Reyer: a ಎಂದು 


೫0 ಸ ಹಾಸುಗ್ಗೆ ನ್ರುತ್ಯ, ಸಿರಿ, 


ಬುಧ್ಧಿ ಕನ ಶೂ ನನಗ ೬ ಇವನ್ನ ಚ ಸಸಿಯು: ಈಗಾಗಿ 
[00 


ಬೇಡುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಖುಹಿಯು ಜಗದಾಕಾರನಾಗಿದ್ದಾನೆ ಅವಸಿಗೆ ಎಲ್ಲ 
ಮಾನವರ ವಿಚಾರವದೆ; ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಅವನು ಇಡೀ ಮಾನವ ಪ್ರಪಂಚದ 
ಸಲುವಾಗಿ ಕೋರಿದ್ದಾನೆ ಇವೆನೂ ಮಾನವಕ್ಕೊರಿಗೂ ಹೇಗೆ ಮತ್ತು 
ಎ RE ಎಂಬ ಸಳಕಲೆಂಯ ಅವನ ಮಸಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದೆ. 


ಸು ಎಲ್ಲರಿಗೆ ಟ್‌ ಸಿಕ್ತುವದು? ಎಲ್ಲರೂ ಸುಖ ಸಮಾಧಾನ 
ದಿಂದ ಹೇಗೆ ಬಾಳುವರು? ಈ ಚಿಂತೆ ಆ ರುದ್ರ ಸೂಕ್ತಕಾರ ಖುಷಿಗೆ ಆದೆ: 
ಅವನು ವಿಶ್ವ ಕುಟುಂಬಿ, 

(ಪಾವನ ಭಿಕ್ಷೆ?” ಎಂಬ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಥ ರಾಮದಾಸರು 
ಇದೇ ತರದ ಭಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ಕೊಡಲು ಪ್ರಭುವಿಗೆ ಕೇಳಿದ್ದಾರೆ. ವಿದ್ಯೆ 
ಗಾಯನ, ಸಂಗೀತ್ಯ ಎಲ್ಲ ಹೃದ್ಯ ಮತ್ತು ಮಂಗಲ ವಸ್ತ್ಸ್ತುಗಳನ 
ಮಾನವನ ಪ್ರಸಂಚಕ್ಕಾಗಿ ಕೋರಿದ್ದಾರೆ. 

ರುದ್ಧಸೂಕ್ತವನ್ನು ರಚಿಸಿದ ಕವಿಯು ಸಮಾಜದ ಜೀವನಕ್ಕೆ 
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ಅವಶ್ಯವಿದ್ದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಬೇಡಿದ್ದಾನೆ. ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ಸೂಕೈಸು 
ವವರಿಗೆ ತನ್ನ ವಂದನೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಫಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಖುಷಿಗೆ ಅಮಂಗಲ 
ವಾದದ್ದಾಗಲೀ ಕಶ್ಮಲವಾದದ್ದಾಗಲೀ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಣುವುದೇ ಇಲ್ಲ. 

6ಚರ್ಮುಕಾರೇಭ್ಯೊ ನಮಃ, ರಥ ಕಾರೇಜ್ಯೋ ನನು ಕುಲಾಲೇಭ್ಯೊ (ನಮಃ | 
ಚರ್ಮಕಾರನಿಗೆ, ರಥಕಾರನಿಗೆ, ಕುಂಬಾರನಿಗೆ ಅವನ ವಂದನೆಗಳು: 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಕರ್ಮ ಕುಸುಮುದಿಂದ ಸಮಾಜ ಪುರುಷನನ್ನು ಪೂಜಿಸುವ 
ಈ ದುಡಿಯುವವರೆಲ್ಲರು ಈ ಖುಷಿಗೆ ವಂದನೀಯರು.  ಹೊಲೆಯನು 
ಅವನಿಗೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯನಲ್ಲ. ಕುಂಬಾರನು ತುಚ್ಛನಲ್ಲ; ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಜ 
ವನ್ಸೀಯುವ ಮಹನೀಯರಷ್ಟೇ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಗಡಿಗೆಗಳನ್ನು ಚೆ 
ಪೂರೈ ಸುವ ಕುಂಬಾರನು ಕೂಡ ಅವನಿಗೆ ಶ್ರೇಷ್ಠನು. 


& 
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“There is nothing great or small in the eyes of God” 
ಜೀವರಿಗೆ ಯಾರೂ ದೊಡ್ಡವರಲ್ಲ, ಸಣ್ಣವರಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಾ 

ನರು; ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವನಕೆಲ್ಲರೂ ಮಂಗಲರು, ಪವಿತ್ರರು. 
ಬರಿ ಸೇವೆ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಅಷ್ಟೇ ರುದ್ರಸೂಕ್ತಕಾರನು ತನ್ನ 
ವಂದನೆಗಳನ್ನರ್ಪಿಸುವದಿಲ್ಲ.. ಸತಿತರಗೂ ಪ್ರಣಾಮ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 
ಮನುಷ್ಯನು ಪತಿತನಾಗುವದೇಕ? ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಗೆಲೆಗೊಂಡ ದೋಷ 
ಗಳಿಂದಲೇ ಪತಿತನಾಗುತ್ತಾನೆ. «"ಸ್ಕೇನಾನಾಂ ಪತಯೆ ನಮೋ ಎಂದು 
ಈ ಖುಷಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಕಳ್ಳರ ನಾಯಕನಿಗೆ ಖಷಿಯು ವಂದಿಸು 
ತ್ತಾನೆ. ಈ ಖುಸಿಯು ಹುಚ್ಚ ನಲ್ಲ. ಕಳ್ಳನು ಕಳನ ಮಾಡುನದೇಕೆ ಗ್ಯ 
ಶ್ರೀಮಂತರ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ನೂರಾರು ಆಟಗೆಯ ಸಾಮಾನುಗಳಿರುತ್ತವೆ. 
ಬಡವರ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಒಂದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಬಡವನ ಮಗನು ಆಟಗೆಯ 
ವಸ್ತುವೊಂದನ್ನು ಕಳವು ಮಾಡಿ ಒಯ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಫಟಿಕಿಯ ಶಿಕ್ಷೆಯು 
ದೊರೆಯುನದು. ಹೊಲದಲ್ಲಿ ಹಗಲಿರುಳು ದುಡಿಯುವ ಒಕ್ಕಲಿಗರಿಗೆ 
ಹೊಟ್ಟಿ ತುಂಬ ಕೂಳು ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ಅವನು ಕಾಳನ್ನು ಕಳವು ಮಾಡಿ 
ಒಯ್ಯುವನು. ಇದರಲ್ಲಿ ಅನನದೇನು ದೋಷವು? ಅವನು ಕಳ್ಳನಲ್ಲ. 
ಅನನನ್ನು ಕೂಳೆಗೇಡಿಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಸಮಾಜವು ಕಳ್ಳರ ಸಮಾಜವು, 
ಈ ಖುಷಿಯು ಕಳವಳಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ««ಚೋರರೇ ನೀವು ಚೋರರಲ್ಲ. 
ಸಮಾಜವು ಸರಿಯಾಗಿ ನಡೆದರೆ ನಿಮಗೆ ಕಳವು ಮಾಡುವ ಅವಶ್ಯಕತೆಯೇ 


ಆದ್ರೆ )ತೆದ ತಳಹದಿ | 





ಇಲ್ಲ. ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ಮಾನವತೆಯನ್ನು ನಾನು ಕಂಡಿದ್ದೇನೆ. ನಿಮ್ಮಲಿಯ 


೬ನ 
ದಿವ್ಯಜ್ಯೋತಿಯು ನನಗೆ ಗೋಚರವಾಗಿದೆ, ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ಆತ್ಮ ವೈಭವವು 
ಕಲ್ಕು-ಹೃದಯದವರಿಗೆ ಕಾಣದಿದ್ದರೂ, ನಿರ್ಮಲ ದೃಷ್ಟಿಯವನಾದ ನನಗೆ 


ಕಾಣದೆ ಇರುವುದು ಹೇಗೆ? 

ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಮರೆತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಬೆವರು 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ಪಾಠವನ್ನು ಕಲಿಸಲಿಚ್ಛಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹಗಲಿರುಳು ದುಡಿದರೂ 
ನೆರೆಹೊರೆಯಲ್ಲಿರುವ ನನ್ನ ಬಾಂಧವರಿಗೆ ಇರ 
ಅನ್ನವಿಲ್ಲ; ನಾನು ಮಾತ್ರ ಮೇಲಂತಸ 
ರೇಡಿಯೊ ಕೇಳುತ್ತ ಕುಳಿತಿದ್ದೇನೆ. ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ 
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ರನ್ನು ಕಂಡು`್‌ದಾಮಾಜಿಯು ಎಲ್ಲ ಧಾನ್ಯವನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟನು. 


ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕಳವು ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಬಂದ ಚೋರ 
ಒಯ್ಯಪ್ಪಾ'' ಎಂದು ಸಂತ ಏಕನಾಥರು ಹೇಳಿದರು. ಕಳ್ಳರ ಇರುನಿ 
ಕೆಯು ನಮಗೆ, ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನಾಚಿಗೆಯ ಮಾತಾಗಬೇಕು. 


ಸು ಹ pS) ಭು ಇತ ಪೆ ಇ. ಇ ಮಿ 
ಇಂದು ಅದ್ಲೈತವು ಒಂದು ಹಾಸ್ಯದ ಮಾತಾಗಿದೆ. ತುಂಬಿದ 
$ p> ೨ _ೀ J ped ಗಿಜ್ದ೧ರ್ಭಗಧ ಗ್‌ ಸಿ UP 
ಹೊಟ್ಟೆಯ ಮೇಲೆ ಕೈಯಾಡಿಸುತ್ತ ಚರ್ಚಿಸಲಾಗು ಆದರೆ ಜೀವನ 
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ಬೇನೆಯಿಂದ ಬಳಲುವ ಹುಲಿಯ ಬಾಯಿಯಲಿ ತನ 


“ಲ್ಲೆ 

eS ಲ್ಕೆ ಬಕ್‌ 

ಅದ್ವೈ ತವನ್ನುಂಡ ತುಲಸೀದಾಸನುಮರವನ್ನು ಕಡಿಯುವವನ ಕೂಡಲೆಯ 
ಇದುರು ತನ್ನ ತಲೆಯನ್ನು ಮುಂದೆಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಹಂಜುಹಂಪಲ ಛಾಯೆಯಸ್ರೀಯುವ ಆ ಮರವನ್ನು ಉಳಿಸಲೆತ್ತಿಸು 
ತ್ತಾನೆ. ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದ ಕಮಾಲನು ಶುಖ್ಲು ಕೊಯ್ಯಲಿಕ್ಕೆ 


ಹೋಗಿದ್ದನು. ಮಂದಗಾಳಿಗೆ ಅಲ್ಲಾಡುವ ಆ ಹು್ಲನ್ನು ನೋಡಿ“ಬೇಡಾ! 
ನಮ್ಮನ್ನು ಕಡಿಯಬೇಡ'' ಎಂದು ಆ ಹುನ್ಗಿ ಅನ್ನುತ್ತದೆಂದು ಅವನಿಗೆ 
ಅನ್ನಿಸಿತು. ಅವನ ಕ್ಟ ಯೊಳಗಿದ್ದ ಫುಡಗೋಲು ಒದ್ದಿತು. ಅದ್ವೈತದ 
ಅನುಭವವನ್ನು ನಡೆದ ಖುಷಿಗಳ ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ ಆಡು ಹುಲಿ ಕೂಡಿ 
ಆಡುತ್ತವೆ, ಚಿಗರೆಗಳು ಸಿಂಹದ ಆಯಾಲವನ್ನು ಕಟ್ಯಾಡಿಸುತ್ತವೆ. 
ಮುಂಗಲಿ ಹಾವು ಅಫ್ಲಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಅದ್ಲೈತವೆಂದರೆ ಕ್ರಮೇಣ ಬೆಳೆ 
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ತೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಯುನ ಪ್ರೇಮವು. ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ನಂಬುಗೆಯಿಂದ ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ನಲುಮೆ. 
ಪರಸ್ಪರ ಕಿಳಿನಳಿಕೆಯಿಂದ ಬೆಳೆವ ಸಮಭಾನವದು 

ಅದರೆ ಅದ್ವೈತದ ಹುಟ್ಟು ಭೂನಿಯಾದ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇಂದು ಅದು 
ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಸ್ತವಾಗಿದೆ, ಮಾಯವಾಗಿದೆ. ನಮಗೆ ನೆರೆಹೊರೆಯವರು 
ಇಲ್ಲ. ಸುತ್ತು ಮುತ್ತಲಿನ ವಿರಾಟ ದುಃಖವು ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಕನಿ 
ಗಳು ಕೆವುಡಾಗಿನೆ, ನಮಗೆಲ್ಲರಿಗೂ "ಹಾರ್ಟಿಡಿಸೀಜ '' ಆಗಿದೆ. 

ಕರುಳು ಕರಗಿ ವೇದದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಮಹರ್ಷಿಯು ಹೀಗೆನ್ನುತ್ತಾನೆ. 
««ನೋಥಮನ್ನಂ ವಿಂದಂತೆ ಅಪ್ರಚೇತಾಃ ] ಸತ್ಯಂ ಬ,ವೀಮಿ ನಧ ಐತ್‌ಸತಸ್ಯ | ನ 


ಹೆ 
ಅರ್ಯವಮುಣಂ ಪುಸ್ಕೃತಿ ನೊಸಖಾಯಂ |! ಕೇನಲಾಘೊ ಭನತಿ ಕೀನಲಾದಿ।” 


* ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿ ಯವರಿಗೆ ಧಾನ್ಯದ ರಾಶಿಗಳು ದೊರೆತರೂ 
ವ್ಯರ್ಥವಾದದ್ರು. ಅದು ಅವರ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ರಾಶಿಯಾಗಿ ಇಟ್ಟ ಅನ್ನವಲ್ಲ. 
ಅದು ಕೂಡಿಟ್ಟ ಮರಣವು. ಯಾನನು ತನ್ನ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರಿಗೆ ಅಕ್ಕ 
ತಂಗಿಯರಿಗೆ, ಕೊರತೆ ಇದ್ದವರಿಗೆ ಕೊಡಜಿ ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಾ 
ನೆಯೋ, ಅನನು ಪಾಪರೂಪನು, ಪಾಪದ ರಾಶಿಯು.?? 

ನೆರೆಹೊರೆಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಜನರು ಹೊಟ್ಟಿಗೆ ಅನ್ನವಿಲ್ಲದೆ. ಬಳಲು 
ವಾಗ ತಮ್ಮ ಭವ್ಯ ಪ್ರಾಸಾದಗಳಲ್ಲಿ ಅನ್ನ ಬಟ್ಟೆ ಗಳ ಸಂಗ್ರಹೆನನ್ಸಿಡುನದು 
ಭಯಾವಹವಾದದ್ದು . “ಅವು ನಿಮ್ಮನ್ನು ನುಚ್ಚು ನೂರು ಮಾಡುವ ಬಾಂಬು 
ಗಳು.” ಎಂದು ಖುಹಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಖುಷಿಯ ಈ ಮಾತು ಪಾಶ್ಟಿ 
ಮಾತ್ಯ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬಂದಿದೆ. ನಮ್ಮಲ್ಲಿಯೂ ಬಾರದೆ. ಇರ 
ಲಾರದು. 

ಹಸಿವೆಯಿಂದ ಬಳಲುವ ನಾಯಿಗೆ ನಾಮದೇನನು ಚಪಾತಿ ತುಪ್ಪ 
ವನ್ನು ತಿನಿಸಿದನು. ಅದೇ ಸೆಂತರ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಹಸಿವಿಗೀಡಾದ ಮನು 
ಸ್ಯರಿಗೆ ಇಂದು ಅನ್ನ ವಿಲ್ಲದಂತಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಇದನ್ನು ಯಾರೂ ವಿಚಾರಿ 
ಸುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಯಾರಿಗೂ ಇದರ ಪರಿವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದೆ $ತಾಭಿಮಾನಿಗ 
ಳಾದ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಸಂಸ್ಕಾನಿಕರಿಗೆ ತೆರಿಗೆಯನ್ನು ಕಡಿಮೆ 
ಮಾಡಲು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ; ಸಾಹುಕಾರರಿಗೆ ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು ಇಳಿಸಲು ಉಪ 
ದೇಶಿಸುವದಿಲ್ಲ; ಕಾರಖಾನೆಯ ಒಡೆಯರಿಗೆ ಕೂಲಿಕಾರರ ಸಂಬಳವನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿಸಲೂ ದುಡಿತದ ವೇಳೆಯನ್ನು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡಲೂ ಸೂಚಿಸುವದಿಲ್ಲ. 


ಇದ್ದೆ ತದ ತಳಹದಿ ಶಿ 


ಎಲ್ಲರೊ ತಮ್ಮ ಪಾದ ಪೂಜೆಯನ್ನೆ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬ ಆಚಾರ್ಯರೂ 
ಸಹ ತಮ್ಮ ಸಂಚಾರದಲ್ಲಿ ಅದ್ದೆ ವ್ರತವನ್ನು ಆಚರಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುವ 
ದಿ 
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3€ 


ಈ ಸಂಸ್ಕತಿ ಸಂರಕ್ಷಕರು ಸಾಮ್ಯವಾದವನ್ನು ಹಾಸ್ಯಕ್ಕೀಡುಮಾಡು 
ತ್ತಾರೆ, ಸಾಮ್ಯವಾದನೆಂದರೆ ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ತಂದ ವೇದಾಂತವು, ಸಾವಿ 
ರಾರು ವರ್ಷ ವೇದಘೋಷನವು ನಡೆದಿದೆ... ಕಥಾ ಪುರಾಣ ರೂಪದಿಂದ 
ಜನರಿಗೆ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ವೇದಾಂತವನ್ನು ಕಲಿಸುವ ಸಮಾಜವು ನಿಸ್ಟೃ 
ಲಿತವೇಕಾಗಬೇಕು? ನಮ್ಮ ಅಡಿಗಲ್ಲೇ ಪೊಳ್ಳಾಗಿದೆ. ಅದ್ವೈತವನ್ನು 
ಕಲಿಸುವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ದ್ವೈತಭಾವದ ಶಾಂಡವ ನಜೆದಿದೆ. ಈ ಗೊಂದ 
ಲದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಸುಖಶಾಂತಿಯನ್ನು ನೆಲೆಗೊಳಿಸುವ ಯತ್ನವನ್ನು 
ಸಾಮ್ಯವಾದಿಗಳು ಕೆ ಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
4«ಸರ್ವೇತ್ರ ಸುಖಿನಃ ಸಂತು, ಸರ್ಮೇ ಸಂತು ನಿರಾನುಯಾಃ” 

“ಎಲ್ಲರೂ ಸುಖದಿಂದ ಇರಲಿ; ಎಲ್ಲರೂ ನಿರೋಗಿಗಳಾಗಿ ಬಾಳಲಿ” 
ಎಂಬ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಬಾಯಿಂದ ಅಂದರೆ ಸುಖವೂ ಸಿಗುವದಿಲ್ಲ... ಆರೋ 
ಗ್ಯವೂ ಲಭಿಸುವದಿಲ್ಬ. ಮಂತ್ರವೆಂದರೆ ಸಿದ್ಧಿ ಸಾಧನನ್ರ. ಗುರಿಯನ್ನು 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತರಲು ಸವೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತಿದೆ. ಸಾಯಬೇಕಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ 
ಮಂತ್ರವನ್ನನ್ನುವಾಗ ಎಷ್ಟು ಜನರಿಗೆ ಔಷಧವಿಲ್ಲ, ಸ್ವಚ್ಛವಾದ ಹವೆಯಿಲ್ಲ, 
ನೀರು ಇಲ್ಲ, ಆರೋಗ್ಯದ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲ; ಇರಲು ಹೊಲಸು ಮನೆಗಳು, 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ವಿಚಾರವು ಬರುತ್ತಿದೆಯೋ ? ನಮ್ಮ ಜನರಲ್ಲಿ ಡಂಭಾಚಾ 
ರನು ಹೆಚ್ಚಿದೆ. ನಾಲಗೆಯ ತುದಿಯಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಮಾತುಗಳು; 


ಸುಂದರವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. ರೊಟ್ಟಿಯ ತುಣುಕನ್ನು ತುಟಿಯ ಮೇಲಿಟ್ಟರೆ 
ನಡೆಯುವಂತಿಲ್ಲ; ಅದು ಹೊಟ್ಟಿ ಯೆ ಳಗೆ ಹೋದರೆ ಮಾತ್ರ ದೇಹವು ತೇಜ 
ಸುಳ ದೂ, ಬಲವುಳ್ಳದೂ ಆಗುವದು. ಹಿರಿ ವಚನಗಳು ಕೃತಿಯ 
ಣಿ ಳ್‌? ಳ್‌ 
ರೂಪಾಂತರ ಹೊಂದಿದರೆ ಸಮಾಜವು ಸುವಿಯಾಗುವದು, ಆರೋಗ್ಯ ಸಂ 
ನ್ನನಾಗುನದು. 

ಸಾಮೃವಾದಿಗಳು ಮಂತ್ರಗಳನ್ನು ಅನ್ನುತ್ತ ಕೂಡ್ರುವದಿಲ್ಲ. ಈ 
ಮಹಾನ್‌ ಮಂತ್ರಗಳು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವವು; ಪ್ರ 


ಲ್ರ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 








ಕಳಕಳಿಯು ಅವರಿಗೆ ಇದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವರ ಸಾಹಸ, ನನುಗೆ 
ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮಗಿರ್ಮ ತಿಳಿಯುವದ್ದಾವೆಂದು ಅವರು ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ, ಆದರೆ 
1! ಧರ್ಮದಂತೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವವರು ಅವರೇ. ಸಮಾಜಕೆ ಸ ಅನ್ನ 
ವನ್ನು ಕೊಡಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿಯ ಅನ್ಯಾಯ, ದಾಸ್ಯ. ದೈನ್ಯ 
ವನ್ನು ಓಡಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡಿಶುತ್ತಾರೆ. "ಸವ ಸಾಜದಲ್ಲಿಯ ಕೆಟ್ಟ ಗುಣಗ 
ಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುವದಿ ದಿದ್ದರೆ ಅದ್ದೆ, ತನ ನ 


ವ್ರ ಕ 
ಆಚರಿಸಿರಿ, ಎಮ್ಮಂತೆ 
ನರರು ಎಂಬುದನ್ನು ಕಲಿಯಲು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜವಾದಿಗಳು ತಮಗೆ 


“ಭಾಯಿ” ಎಂದು ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. “ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಬಂಧುಗಳು' 
“ಅನು ತಸ್ಯ ಪುತ್ರಾಃ ಅಮೃತರೂನವಾದ ಜ್ಛೆತನೃವ ಮಕ್ಕ ಛು ಬನ್ನಿರಿ; 


ಬನ್ನಿರಿ. ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ವ, ಸ ತಿನ್ನುವಾ, 
ಳಲಿಯುನಾ; ನಗುವಾ; ಹಾಡುವೂ; ಇನು ಸಾಮೃವಾದಿಗಳ ಫರೆ, 
ಹಾವು, ಮುಂಗಲಿಗಳು ಜತೆಯಲ್ಲಿದ್ದು ಆಡುವ, ಖುಷಿಗಳ ಆಶ್ರಮದ 
ಹೆಗ್ಗುರಿಯು ನಮ್ಮಿಂದ ಬಹಳೆ ದೂರವಿದೆಯೆಂಬ ಮಾತು ನಿಜವು, ಮಾನ 
ವನು ನಲುಮೆಯಿಂದ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿಯ ವಿ ಸೂಢನನ್ನು ದೂರ ಮಾಡುತ್ತಾ 
ನೆಂಬ ಮಾತು ನಮಗೆ ಗೋಚರವಾದಂತೆ ತೆ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯರೆಲ್ಲ ಲರ 
ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಳಬೇಕು. ಇದರಲ್ಲಿ ಸರಿಣವಾದ 
ಮಾತೇನು? ಇಂಥ ಪ ರ್ರಯೋಗವನ್ನು ನಮ್ಮ ಭರತ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಖುಸಿಗಳು 


ಮಾಡಲೆತ್ತಿಸಿದ ರು. ಅದೈೆ ತದ ತಾರಕಮಂತದಿಂದ ಇ 
೩ "ಐ ೨೪) ೬) 


ಜ್ಯ 

ವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಲು ಸಾಹಸ ಪಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಇದೇ ಪರಂಪರೆ 

ಮುಂದುವರಿಸುತ್ತೆ (ವೆ ಎಂದು ಅನ್ನುವವರು ಇಂದು ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಒಡ 
ಕನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿ ಸುತ್ತಿ ತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ವೈಷಮ್ಯವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ನಿಸರ್ಗವು ನಮಗೆ ಅದ್ವೈ ತದ ಪಾಠವನ್ನ ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. ಮೋಡ 

ಗಳು ಎಲ್ಲ ನೀರನ್ನು ಸುರುವಿಬಿಡುತ್ತನೆ. ಮರಗಳು ಹಣ್ಣುಗಳನ್ನು 

ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಹೂವುಗಳು ಪರಿಮಳವನ್ನು ಹರಡುತ್ತವೆ. ನದಿಗಳು ಹಸಿ 


ಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಬಿಡುತ್ತವೆ. ಸೂರ್ಯ ಚಂದ ದ್ರಮರು ಬೆಳಕನ್ನು ಸೂರಿ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ನ್ಲಿದ್ದದ್ದನ್ನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ತೊಟ್ಟು ಬಿಡುವಾ. ಎಲ್ಲರೂ 
ಕೂಡಿ ಉಪಭೋಗಿಸಲಿ, ಆಕಾಶದಲ್ಲಿಯ ಚಿಕ್ಕಗಳು. ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಅನೆ. 
ಜೀವನವನ್ನಾ ಧರಿಸುವ ವಾಯುವು ಎಲ್ಲ ಲರಿಗಾಗಿ ಇದ್ದಾ ನಃ ಆದರೆ ಮನು 


ಅಬ್ಬ ತದ ತಳಹದಿ ಳ 


ಸ್ಯನು ಗೋದೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟ, ತನ್ನ ಒಡೆತನದ ಅಸ್ತಿಯನ್ನು ಮಾಡತೊಡ 
ಗಿದ್ದಾನೆ.  ಭೂಮಿತಾಯಿಯು ಎಲ್ಲರ ತಾಯಿಯು; ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿಯೂ 
ಇದ್ದಾಳೆ. ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಡಿ ಹರಗುವ್ಕಾ ಒತ್ತುನಾ, ಬೆಳೆಯುವಾ; ಆದಕೆ 
ಮನುಷ್ಯನು ಅದರೊಳಗಿನ ತುಂಡುಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಇದು 
ನನ್ನದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅಶಾಂತಿಯು 
ಹಬ್ಬುತ್ತಿದೆ. ದ್ವೇಷ, ಮತ್ಸರಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ. ನಾವು ಸಮಾಜದೊಡನೆ 
ಬೆರೆಯಬೇಕು.ನಿಂದವು ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಯಬೇಕು.ಕೊನೆಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯು 
ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬಾಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಕಲು ಕಟ್ಟಡಕ್ಕಾಗಿ ಇದೆ. ಬಿಂದುವು 
ಸಿಂಧುವಿಗಾಗಿ ಇದೆ. ಆದರೆ ಈ ಆದ್ಲೆ, ತವನ್ನು ನೋಡುವರಾರು? ಅನು 
ನಿಸುವನರಾರು? ಈ ಆದ್ಲೆ, ತವನು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತರುವದೆಂದರೆ ಎಂಥ 


ಟ್ರ ೫ 
| ಲ ೧ 
ಆನಂದದ ನಾತು | | 





ಸೆ 


EL 


ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಆಂಣ ತನ್ಮುಂದಿರನ್ನೇ ಕಾಣುನವನ ಭಾಗ್ಯವು 
ಲ 


ಹಂದಾವದು.. ಈ ಭಜಾಗ್ಯವರು 
[A ರಿ ಲ್ಲ 


ರಿಗೆ. ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ ತನ್ನಷ್ಟೇ ಪೂಜ್ಯವಾದದ್ದು, ಪ್ರಿಯವಾದದ್ದು, 
ಎಂದು ಅಸಿಸುವವರ ಭಾಗ್ಯವನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವವರಾರು ? ಅವರಿಗೆ ಎಲ್ಲ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಜೈ ತನ್ಯಮೂರ್ತಿಗಳಳ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ ಜೀವ 


ನನ್ನು ಕಾಣುವ ಸಂತರಿಗೆ ಮಾನನನಲ್ಲಿಯ ಜೀವಕಳೆಯು ಕಾಣದೇ 
ಹೋಗುವದೇ? ಜಬೈತನ್ನಮಯ ಆ 
ಹಬ್ಬಿದೆ. ಈ ಚೈತನ್ಯಮಯ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಸೇವೆಯನ್ನು 
ತರು ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸಾವಿರ ಕೈೈಗಳಿದ್ದರ್ಕ, ಸಾವಿ 
ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ ಅನ್ನವನ್ನು ನೀಡುತ್ತಿದ್ದೆ ವು. ) ನ 
ಎಂದು ಈ ಸಂತರಿಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಲಕ್ಷಗಟ್ಲೆ ಹೊಟ್ಟೆಗಿಲ್ಲದ್ದ ಬಟ್ಟೆಗಳಿಲ್ಲದ ದೇವರ ಪೂಜೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಲು ಮುಂಡೆ ಬರುವವರು ೮ಕಾರಿದ್ದಾರ? ಅಲ್ಫೈತವೆಂದರೆ ವಿಲ 
ಯನ. ಆತ್ಮಸಾಕ್ಸಾ ತ್ವಾರ. "ಹಂಡೆ ನನ್ನ ಸಾವು ನಾನು ?' ನಾನು ಲಯ 
ಹೊಂದದೇ ವಿಶ್ವ ವ್ಯಾಸಿಯಾದ ಪರಮೇಶ್ವರನ ದರ್ಶನವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಅಹಂಕಾರದ ಸಾವಿಲ್ಲದೆ ಸ್ವರ್ಗವಿಲ್ಲ. ನಿಮ್ಮ ನಿಮ್ಮ ಅಹಂಕಾರವನೆ 
ಇ ಇದ್‌ 0 £ ಕ 
ಕುಗ್ಗಿ ಸಿರಿ. ಸ್ವಂತದ ಪೂಜ್ಛೆಯನ್ನು ಬಿಡಿರಿ. ಅಹಂಕಾರವು ಕಿರಿಯದಾದಂತೆ 


ಗಿಂ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಪರ ಬ್ರಹ್ಮವು ಹಿರಿಯದಾಗಿ ನಿಮಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವದು. ಬುದ್ಧನು ಅಹಂ 
ಕಾರವನ್ನು: ಬಿಟ್ಟನು. ಅದರಿಂದಲೇ ಅನನು ನಿರ್ವಾಣವನ್ನು ಪ ಘಾ ತನ್ನ 
ತನದ ದೀಪವನ್ನು ನೊಂದಿಸಿದನು. ಆಗ್ಗೆಯೇ ಅವನಿಗೆ ಇಡೀ ಸ ಸೃಷ್ಠಿ ಸಿಗೆ ತನ 
ಅಪರಂಪಾರವಾದ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಕೊಡಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 

ಅದ್ಜೈತವೆಂದು ಉಚ್ಚರಿಸುವದೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಸ್ವಾರ್ಥದ ಮೇಲೆ ಕೆಂಡ 
ಇಟ್ಟಂತೆ. ಪ್ರಾಣನನ್ನೇ ಎಸೆದೊಗೆಯಲು ಸಿದ್ಧರಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ನೇದಾಂ 
ತದ ಮಾತನ್ನು ಆಡಬೇಕೆಂದು ಸಂತ ತುಕಾರಾನುರು ಹೇಳಿದ್ದಾ ರೆ. ಎರಡನೆ 
ಯವರಿಗೆ ನಮ್ಮ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಕೊಡಲು ಉದ್ಯುಕ್ತ ರಾಗುವಜಿಂದಕೆ 
ಅದ್ವಿತದ ದೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದಂತೆ 

ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಅದ್ವೈತ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ಸಿಂಹಗರ್ಜನೆಯನ್ನು 
ಕೇಳಿ ಉಳಿದ ತತ್ವ ಜ್ಞಾ ನಗಳೆಲ್ಲ ಮಾಯವಾದವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಿಂಹ 
ವನ್ನು ಕ ನರಿ ನಾಯಿಗಳೆ ಸೇ ಅಲ್ಲ ಆನೆಗಳು ಸಹ ಕಳವಳ 
ಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಆತಿ ೈತನನ್ನು ಕಂಡು ದ್ವೈತ ವಾದಿ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಓಡಿ ಹೋದರು. ಆದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ದ್ವೈತವು ಹೋಗ 
ಲಿಲ್ಲ! ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಆಲಸ್ಯತನ, ಅಜ್ಞಾನ, ರೂಢಿಗಳು 
ಡಂಬಾಚಾರ, ಕೀಳು- ಮೇಲ್ಮೆಯ ಭಾವವು, ಸ್ಸೃಶ್ಯಾಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯು, 
ವೈಷಮ್ಯ, ಬಡತನ, ದಾಸ್ಯ, ದೈನ್ಯ, ದುರ್ಬಲತೆ, ಹೇಡಿತನ, ಇವೆಲ್ಲವೂ 
ಓಡಿಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಇದಿಲ್ಲ ದ್ವೈತದ ಸಂತಾನ, ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಒಡಕು 
ಇದ್ದರೆ ಇಂಥ ಭೀಷಣ ಚಿತ್ರವು ನಮಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಬಾಯಿಂದ 
ಆಡಲಾದ ಅದ್ರ ತವು, ಅಲ್ಪಸ್ವಲ್ಪವಾದರೂ ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿ 
 ದ್ಹಕಿ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜವು ಇಂದಿನ ಅಧೋಗತಿಯ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಿ 
ದ್ದಿಲ್ಲ. 

ಆದ್ದ pea ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಬಹಳ ವ್ಯಸ ನಪಟ್ಟು ಒಂದೆ 
ಜೆಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ... «ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಷ್ಟು ಉದಾರ ತತ್ವ 
ಗಳನ್ನು ಹೇಳುವ ಇನ್ನೊಂದು ಧರ್ಮವಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಆಚರಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದುಗಳಷ್ಟು ಅನುದಾರ ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾಂಗನಿಲ್ಲ.”' 

ನೂರಾರು ವರ್ಷ ಅದ್ವೈತದ ನಾದವು ಕೇಳಬರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ನಮ್ಮ ಮಠಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ನಾವು ಕಾಡು ಜಠರ ಹತ್ತರ ಸಹ ಹೋಗಿಲ್ಲ. 


ಅದ್ವೆ ತದ ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾರವು ಗಿ 


ಭಿಲ್ಲರು, ಗೊಲ್ಲರು, ತೋಡರು, ನೂರಾರು ಕಾಡು ಜಾತಿಗಳಿವೆ. ಅದಕೆ 
ಅಹಂಕಾರದಿಂದಲೇ ನಾವು ಅವರಿಂದ ದೂರ ಉಳಿದಿದ್ದೇವೆ. ಅದ್ವೈತದ 
ಮೇಲೆ ಟೀಕೆಯನ್ನು ಬರೆಯುವವರು, ಅವನ್ನು ಓದುವವರು ದಿನದ ನಿತ್ಯ 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತ ಶೂನ್ಯರಾಗಿಯೇ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಅದ್ವೈತವು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆತ್ಮ. ಈ ತತ್ವವನ್ನು 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕ್ರಮೇಣ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಆಚರಿಸುವುದೆಂದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಿದಂತಾಗುವದು. ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ, ವಿಚಾರಗೆ 
ಳಲ್ಲಿ, ಅದ್ವೈತದ ಪರಿಮಳವನ್ನು ಹರಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ ಸ್ಫತಿಯ ಜೀವಾಳದ ತಿರುಳು ತಿಳಿಯಿತೆಂದು ಅನ್ನ ಬಹುದು. ಇಲ್ಲದಿ 
ದ್ದ ರೆ ಈ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಹೆಸರನ್ನು ಕೂದ ಉಚ್ಚ ಂಸುಪಜಿಂದರೆ, ಆ ಹರಿ 
ದಾದ ಖುಷಿಗೆಳ ಮತ್ತು ನಾ ಸಂತರ ಇ ಜಟ ಸರಿ (| ' 


೨, ಅಜೆ ಸ ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾರವ್ರ? 


ಅದ್ವೈತದ ಸಾಕ್ಸಾತ್ಯಾರವೈದರೆ. ಎಲ್ಲ ಚರಾಚರ ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ಕೊನೆಯ ಸೆಟ್ಟು, ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಉಳಿವ ಚರಾಚರ ಸೃ 
ಯೊಡನೆ ಸಮ ಸಮದರ್ಶಿ ಎನ್ನಿ ಕೊಳ್ಳು ವುದು ಅದ್ವೈ ತದ ಸರ 
ಮಾನಧಿಯು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಎಂದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದೋ ಆಗಲಿ; ಆದರೆ 
ಅವನು ಮಾನವಜಾತಿಯನ್ನಾದರೂ ಕುರಿತು ನಿಶಾಲದೃಷ್ಠಿ ಯುಳ್ಳ ವನಾಗ 
ಬಾರದೇ? 

ಈ ಭರತ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ಸಂಸ್ಕ 
ಫಿಗಳ ತಿಕ್ಕಾಟನು ನಡೆದೇ ಇದೆ. ಭಾರತದ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬಂದ ಆರ್ಯರ 
ಲ್ಲಿಯೂ ಮತ್ತು ಈ ದೇಶದ ಮೂಲ ನಿವಾಸಿಗಳಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಂಪನ್ನ 
ರಾದ ಅನಾರ್ಯರಲ್ಲಿಯೂ ಬಹುಕಾಲದ ವರೆಗೆ ತಿಕ್ಕಾಟವು ನಡೆದಿತ್ತು. 
ಈ ಹಗೆತನದ ವರ್ಣನೆಗಳು ವೇದದಲ್ಲಿ ಅವೆ. ದಕ್ಷಿಣ ದೇಶದ ವಾನರ 
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ಕಂಡಿಕ ಈ ಅನಾರ್ಯರೇ; ಲಂಕೆಯಲ್ಲಿ ರಾವಣನೆಂಬ ಆರ್ಯನಿದ್ದನು.* 
ಅನನು ತನ್ನ ಸಾಮ್ರಾ ್ರ್ರಜ್ಯವನ್ನು ನಾಸಿಕದ ವರೆಗೆ ಹಬಿ ಸಿದ್ದ ನು. ನಾಲಿ 
ಮತ್ತು ರಾವಣರಕ್ಲಿ ಯುದ್ಧವಾಯಿತು. ರಾವಣನು ತುಚ್ಛ ತೆಯಿಂದ ತ್ರ 
ದಕ್ಷಿಣ ದೇಶದ ಕಪ್ಪುವರ್ಣದ ನಿವಾಸಿಗಳಿಗೆ ವಾನರರೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದ. 
ಆದರೆ ಕೆಲವು ಆರ್ಯರು, ಅನಾರ್ಯರೊಡನೆ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ನಡೆದುಕೊಂ 
ಡರು. ಅಗಸ್ತ್ಯ ಖುಷಿಯು ೫೮ ತನ್ನು ಹ ದಾಟ ದ್ರಾವಿಡ ಜನಾಂಗದೊ 
ಡನೆ ಬೆರೆತನು. ಈ ಜನರ ಭಾಷೆಯ ನುಡಿಗಟ್ಟ ನ ಬರೆದನು. ತಮಿಳು 
ಭಾಷೆಯ ನುಡಿಗಟ್ಟಿನ ಆದ್ಯ ಕರ್ತನು ಅಗಸ್ತ್ಯ ಖುಷಿಯೆಂದು ಈಗಲೂ 
ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ತಮಿಳವು ಅತಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಮತ್ತು ಸುಸಂಸ್ಕೃತವಾದ 
ಭಾಷೆಯು. " ಆರ್ಯ ಖುಷಿಗಳು ದ್ರಾವಿಡ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಆಶ್ರಮಗ 
ಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸಿದರು. ಪರಸ್ಪರರ ಸಂಸ್ಥ ಸೃತಿ ತಿಯ ಅರಿವು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಆರಂಭವಾಯಿತು. I 2 ಪಕ್ಷವನ್ನು ನಹಿಸಲು ಇದೇ ಖುಷಿಗಳು 
ರಾಮನನ್ನು ಒತ್ತಾಯ ಪಡಿಸಿದರು. ರಾಮನು ರಾವಣನನ್ನು ಸೋಲಿಸಿ 
ದನು. ಆರ್ಯ, ಅನಾರ್ಯರನ್ನು ಕೂಡಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಮ ಮೊದಲಿನ 
ಮಹಾಕ್ಸಿಸುರುಸನು. rg ್ರೀತಿಯಿಂದ ಎಲ್ಲರನ್ನು ತನ್ನ ಸಮೀಪ 
ಬರನಾಡಿಕೊಂಡನು, ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಿದನು. ಗೆಳಿತಕದಿಂದ 
ಬಾಳುವದನ್ನು ಕಲಿಸಿದನು. ರಾಮನು ಮಾನವತೆಯ ಉಪಾಸಕನು, 
ಮಾನವನ ಧರ್ಮದ ಅರಿವು ಅವನಿಗೆ ಅದೆ, 

ಆರ್ಯ, ಅನಾರ್ಯರು ಬೆರೆಯಲಾರಂಭಿಸಿದರು. ಅವರಲ್ಲಿ ಮದು 
ವೆಗಳಾದವು, ಆರ್ಯತ್ವದ ದೊಡ್ಡಸ್ತಿಕೆಯ ಜಂಬವನ್ನು ಕೊಚ್ಚುವ ಕೆಲವು 
ಮುಂದಾಳುಗಳು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ತಲೆ ಎತ್ತುತ್ತಿದ್ದರು. ಅನಾರ್ಯರನ್ನು 
ನಾಶಗೊಳಿಸಲು, ಹಂಬಲಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಂದು ಹಿಟ್ಲರನು «ಜ್ಯೂ ಜನ 





1 ರಾನಣನು ಆರ್ಯನಲ್ಲ, ಅ ವನು ದ್ರಾನಿಡ ಜನಾಂಗದವನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ««ನಿದ್ಯಾ 
ಧರೋಪ್ಸರೋ ಯಕ್ಷ ರಕ್ಷೋ ಗಂಧರ್ವ ಕಿನ್ನರಾಃ | ಪಿಶಾಚೋ ಗುಹ್ಯಕೋ ಸಿದ್ಧೋ 
ಭೂತೋಮೀ ದೇವ ಯೋನಯಃ |» ಈ ಶ್ಲೋಕ ಸಾಕ್ಷಿ ರಾವಣನು ಕುಬೇರನ 


(ಯಕ್ಷನ) ಬಂಧು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ, 


§ ಜನಾಂಗಿಕ ಹಾಸು ಹೊಕ್ಕು ಈ ಮೊದಲೇ ಅಗಿದೆ, ರಾಮನು ಅನಾರ್ಯರ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ತನ್ನ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ದಕ್ಷಿಣದ ತುತ್ತತುದಿಯವರೆಗೆ ಸ್ಥಾನಿಸಿದನ್ನು, 


' ಅಜ್ಜೈತದ ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾರವು ON 





ರನ್ನು ಬಹಿಷ್ಕರಿಸಿ, ನಾಶಗೊಳಿಸಲು ಹಂಬಲಿಸುವಂತೆ, ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಜನಮೇಜಯನು ನಾಗ ಜಾತಿಯನ್ನೇ ನಿರ್ನಾನುಗೊಳಿಸಲು ಸಿದ್ಧನಾಗಿದ್ದ. 
ನಾಗರೆಂಬುವರು ಒಂದು ಅನಾರ್ಯ ಪಂಗಡ ಈಗಲೂ ಬಡುಕಿ ಬಾಳುತ್ತಿ 
ದ್ದಾರೆ. ರ್ಜುನನು ನಾಗ ಕನ್ನೆಯರನ್ನು ಮದುವೆಯಾಗಿದ್ದ ನು. ನಾಗ 
ಕನ್ಯೆಯ ಮಗನಾದ ಬಬು ಿನಾಹನನನ್ನು ಅಭಿಮನ್ಯುನಿನಿಗಿಂತ ಕೀಳನೆಂದು 
ಅವನು ಭಾನಿಸುತ್ತಿದ್ದ ನು. ನಾಗ ನಾಯಕನೊಬ್ಬನು ಪರೀಕ್ಷಿತನ ಕೊಲೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಿದನು. ಜನಮೇಜಯನು ರೊಚಿ ದ್ದನು. ನಾಗ ಜಾತಿ 
ಯನ್ನೇ ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಆಜೆ ಯನ್ನು ನಿಧಿಸಿದನು. 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ನಾಗರನ್ನು ಸುಟ್ಟಿರು. ನಾಗರಿಗೆ ಅಶ್ರಯನನ್ಸಿತ್ತ ವರಿಗೆ ಕಠಿಣ ಶಿಕ್ಷೆ 
ಕೊಡಲಾಗುವದ್ದದು ಸಾರಲಾಯಿತು. 


ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯ ಪುರಸ್ಪ 
ರ್ತನಾದ ಆಸ್ತಿಕ ಮಹರ್ಷಿಯು ಅನತರಿಸಿದನು. ಮಾಂಗಲ್ಯದಲ್ಲಿ ನಂಬು 
ಗೆಯಿದ್ದ ಸು ಆಸ್ತಿಕನು. ಅದ್ವೈ ತವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸಲೆತ್ತಿಸುವವನೇ ಆಸ್ತಿ 
ಕನು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಡು ಆಸಿ ಕಸಿಗೆ ಅದ್ರೆ ಪತ ನೋಡು 
ವಡಿತ್ತು. "ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ನೈಷಮ್ಯ ಪ್ರೀಷ ಇವುಗಳನ್ನು 
ದೂರ ಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದೆ ಪರಲೋಕದ ಮಾತನ್ನೇ ಆಡುವನರು 
ನಾಸ್ತಿಕರು. ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲು ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಬೀರುವವನೇ ಆಸ್ತಿಕನು. 
ಇಂದು ಆಸ್ತಿಕರೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವವರು ನಾಸ್ತಿಕರಿದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತು 
ನಾಸ್ತಿಕರೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುವವರು ನಿಜವಾಗಿ ಅಸ್ತಿಕರಿದ್ದಾರೆ. («ಯಜ್ಞ 
ಮಾಡದವನಿಗೆ ಈ ಜೋಕವಂತೂ ಇಲ್ಲೇ ಇಲ್ಲ. ಪರ ರರೋಕವಂತೂ 
ದೂರೇ ಉಳಿಯಿತು.?' ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಈ 
ರೋಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ಜೀವ ಯಾತ್ರೆ, ರೋಕಯಾಶ್ರೆ 
ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಮುನಿಗಳು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಸಂಸಾರವು ತುಚ್ಛನೆಂನು ಅವರು ಎಂದೂ ಮನ್ಚಿಸಲಿಲ್ಲ. ಸ್ವಂತದ ಸಂಸಾ 
ರವನ್ನು ನೋಡುವದು ಮಾಯೆಯೆಂದು ಅವರು ಭಾವಿಸಿದರು. ಈ ಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿ ನಾನೊಬ್ಬನೇ ಏನು ಮಾಡಬಲ್ಲೆ? ಸ ಮಾಜದಿಂದಲೇ ನನ್ನ 
ಪೋಷಣೆಯು. ಈ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವದರಲ್ಲಿಯೇ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ನಿಕಾಸವದೆ, ಕ ಇದೆ. 


೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


hy 


ಸಮಾಜದ ತುಂಡುಗಳಾಗುನ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ಆ ಮಹರ್ಷಿ ಆಸ್ತಿಕನು 
ಹೇಗೆ ಶಾಂತತನದಿಂದ ಸಹಿಸಬಲ್ಲನು ! ನಾಗಜನರನ್ನು ಸುಡುವ, ಸುಡಿ 
ಸುವ, ಜನಮೇಜಯನ ಇದಿರು ಹೋಗಿ ನಿಂತನು. ಆಸ್ತಿಕನ ತಾಯಿಯು 
ನಾಗಕನ್ನಿಕೆಯಾಗಿದ್ದಳು | "ನಾನೂ ನಾಗಕನ್ನಿಕೆಯ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ 
ದವನು. ನನ್ನನ್ನು ಈ ಬೆಂಕಿಯ ದೊಂಬಿಯಲ್ಲಿ ಚಲ್ಲು, ನೂಕಿಸು ಎಂದು 
ಆಸ್ತಿಕ ಮಹರ್ಷಿಯು ಜನಮೇಜಯನಿಗೆ ಹೇಳಿದನು. ತಪಸ್ವಿ ಆಸ್ತಿಕನ 
ತ್ಯಾಗವೃತ್ತಿಯನ್ನು ನೋಡಿ ಜನಮೇಜಯನ ಕಣ್ಣು ತೆರೆದವು. ನಿಶ್ವವಂದ್ಯ 
ಅಸ್ಕಿಕನಂಥ ಮಹರ್ಷಿಗೆ ಜನ್ಮನೆತ್ತನಾಗಜಾತಿಯು ಹೀನವೇ, ತುಚ್ಛವೇ? 


ಜನಮೇಜಯನು ಆಸ್ತಿಕನ ಕಾಲು ಹಿಡಿದನು. ನಾಗಮೇಧನನ್ನು 
ನಿಲ್ಲಿಸಿದನು. ಅಂದು ಭರತ ಭೂಮಿಯ ಉಜ್ವಲವಾದ ಭವಿತವ್ಯವನ್ನು 
ಮಹರ್ಷಿ ಆಸ್ತಿಕರು ನಿನೇದಿಸಿದರು. “ಜನಮೇಜಯನೇ! ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಯಾರೂ ತುಚ್ಛರಲ್ಲ. ನೀಚರಲ್ಲ, ಉಚ್ಚರಲ್ಲ; ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ದಿವ್ಯತ್ತವು ವಾಸ 
ವಾಗಿದೆ. ಆರ್ಯರಲ್ಲಿ ಗುಣಗಳಿದ್ದಂತೆ, ಅನಾರ್ಯರಲ್ಲಿಯೂ ಇನೆ. ಇಬ್ಬರ 
ಲ್ಲಿಯೂ ದೋಷಗಳಿವೆ. ನಾವು ದೋಷಗಳನ್ನು ಎಣಿಸದೆ, ಆ ದೋಷದ 
ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದ ಗುಣಸಂಪತ್ತಿಯನ್ನು ನೋಡುವಾ! ಎರಡನೇ 
ಜಾತಿಯವರನ್ನು ಕೇಳರೆಂದು ಕರೆಯುವವರೇ ನಾಸ್ಕಿಕರು, 
ಈ ವಿಶಾಲವಾದ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ವಂಶ ಜಾತಿಗಳು ಅನೆ. ನೀವು 
ಆರ್ಯರು ಹೊರಗಿನಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಬಂದು ನೆಲೆಗೊಂಡಿದ್ದೀರಿ. ಅದರಂತೆ 
ಇನ್ನೂ ಕೆಲವು ಜಾತಿಯವರು ಬರಬಹುದು. ನೀವು ಹಾಕಿ ಕೊಟ್ಟ ಪಾಠ 
ವನ್ನೇ ಅನರು ತೀಡುವರು. ಈ ಭರತ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನೂರಾರು 
ಜಾತಿಯವರು, ವಂಶದವರು, ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಳುತ್ತಾರೆ. ಎಂಬ 
ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವಾ. ಆರ್ಯರು, ಅನಾರ್ಯರು, ಒಂದಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲಲಿ; ಆರ್ಯರ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಅನಾರ್ಯರು ಸ್ವೀಕರಿಸಲಿ;ಅನಾರ್ಯರ 
ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆರ್ಯರು ತಮ್ಮನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಿ. ಆರ್ಯರ ಚಂದ 
ವಾದ ಅಂದವಾದ ನೀತಿ ನಡಾವಳಿಗಳನ್ನು ಅನಾರ್ಯರು ಕಲಿಯುವರು, 
ಅನಾರ್ಯರಲ್ಲಿದ್ದವುಗಳನ್ನು ಆರ್ಯರು ಕಲಿಯಲಿ; ಈ ರೀತಿ ಹೊಸದೊಂ 
ದು ಭವ್ಯವಾದಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹುಟ್ಟ ಬಾಳಲಿ.ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯೆಂದರೆ 
ನೂರಾರು ಬಂಣದ ಸಾವಿರ ಪಕಳೆಯ ತಾವರೆಯು. ಈ ತಾವರೆಯಲ್ಲಿ ವಿನಿ 


ಅದ್ರೆ ಪತೆ ಸಾಕ್ಟ್ಸಾತ್ಕಾರವು ೧೫ 
ಧವಾದ ಪರಿಮಲಗಳು ಹುಟ್ಟಿಲಿ. ಬೇಕಿ ಬೇಕೆ ಬಣ್ಣಗಳು; ಬೇರೆ ಬೇಕೆ 
ಪರಿಮಲಗಳು;, ಜನಮೇಜಯನೇ, ನಾಗ ಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಹಾವು ಪ್ರೀಯ 
ವಾದ ದೇವತೆಯು. ನಿನ್ನತಾತನು ಒಂದು ಹಾವನ್ನು ಕೊಂದ್ಕುಆ ಸತ್ತ ಹಾ 
ವನ್ನು ಒಬ್ಬ ಖುಷಿಯ ಕೊರಳಲ್ಲಿ ಹಾಕದನು. ನಾಗದೇವತೆಯ ವಿಡಂಬನೆ 
ಇದು. ನಾಗರ ನಾಗ ಪೂಜೆಯನ್ನು ನೀವು ಆರ್ಯರು ಮಾಡಲು ಆರಂಭಿ 
ಸಿರಿ, ಪಂಚಾಂಗದಲ್ಲಿ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ನಾಗರ ಪಂಚಮಿ ಹಬ್ಬವೆಂದು 


ರೂಢನಾಗಲಿ. ಆರ್ಯನಾಗರ ಐಕ್ಯದ ಈ ಕುರುಹು ಮುಂದೆ ಬಾಳುವ 
ಪೀಳಿಗೆಯವರಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕವಾಗಲಿ. ' 


ಇದೊಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವು. ಅಭೇದದಲ್ಲಿ 
ಭೇದವು, ಭೇದಡಲ್ಲಿ ಅಭೇದವು ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸ್ವರೂ 
ಪನು. “ ಏಕಂ ಸತ್‌ ವಿಪ್ರಾಃ ಬಹುಧಾವದಂತಿ'' (ಸತ್ಯ ವಸ್ತುವು 
ಒಂದೇ ಅದೆ, ಆದರೆ ತಿಳಿದವರು ಅದನ್ನು ಬಹು ವಿಧದಲ್ಲಿ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ.) 
ಎಂಬ ಅಮೌಲ್ಯವಾದ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಪ್ರಾಚೀನ ಖುಹಿಯೊಬ್ಬನು ಹೇಳಿ 
ಟ್ವದ್ದಾನೆ. ನೀರು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವು. ಆದರೆ ನಾವು ಅದನ್ನು ಜಲ, ವಾರಿ 
ನಿರ್‌ ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಇದೇ ರೀತಿ ನಾವು ಈ ನಿಶ್ವದ 
"ಜಿನ್ನ ಹಿಂಜಿ ಇದ್ದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಭಿನ್ನ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಸಂಬೋಧಿಸುತ್ತೀವೆ, 
ನಮ್ಮ ಬಡಿದಾಟವೆಲ್ಲ ಹೆಸರಿಗಾಗಿ. ನಿಜವನ್ನು ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಕೊಳ್ಳುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದರೆ ನಾವು ಮಾಡಿದ ಮತ್ತು ಮಾಡುವ ಅನರ್ಥವನ್ನು 
ನೋಡಿ ನಗೆಬರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ನಾಚಿಗೆಯಿಂದ ತಲೆ ಬಾಗುತ್ತದೆ. 

ಆರ್ಯ ಅನಾರ್ಯರ ನೂರಾರು ದೇವತೆಗಳು ಒಂದಾದವು. ದೇವತೆ 
ಗಳ ಐಕ್ಯವು ಸಾಧಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಮಾನವನಲ್ಲಿಯ ಒಕ್ಕಟ್ಟು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ದೇವತೆಗಳ ಹೀನ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಹಿನ್ನಲೆ ಕೊಡಲಾಯಿತು. 
ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಆಚರಿಸಿ ಅನುಭವಿಸಲು ಎಂತಹ ಹಿರಿದಾದ ಭವ್ಯವಾದ 
ಪ್ರಯತ್ನವಿದು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ತತ್ವವನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಧೃಡಪಡಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಕೆಲವೊಂದು ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಸಂಕೇತದ ಆಚೆಗಿನ ಸತ್ವವು ಇಲ್ಲದಂತಾದರೆ ಅವು ಹೆಣಗಳಂತಾಗುವವು. 
ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿಯ ಅರ್ಥವು ಅಳಿದು ಹೋಗಿ, ಅವುಗಳ ಪೂಜೆಯು 


೧೬ ೫. ಪು ಸಂಸ್ಕ್ರತಿ 





ಯಾಂತ್ರಿ ಕವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಮನಗಾಣಿಸುವದಕ್ಕೆ ಒಂಡು ಹಿರಿ 
ದಾದ ಸಂಕೇತ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. 


ಸ್ಪಾ ನಕ್ಕಾಗ ಸಮುದ ಪಕ್ಕ, ಸಾಗರಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ನದಿಗೆ ಹೋಗಿರಿ 
ಎಂದು ಹೆಳಿಡೆ. ಸ್ದಾ ನವನ್ನು ಮಾಡುವ ಸ ದ ಭಾವವು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಲ್ಲಿಯೂ ಸೇರುವದು. ಭಾ ಮೇಲೆ ಸ್ದಾ ನ ಮಾಡುವವನ ಮನಸ್ಸು, ನಳ 
ದಂತೆಯೇ ಸಂಕುಚಿತನಾಗುನ ಸಂ ಭಾನಿಯೇನೋ ನಳದಕಿಂತ 
ಒಳಿತು. ಆದರೆ ಅದು ಸಹ ನಾಲ್ಕು ಕಡೆಗೆ ಕಟ್ಟ ದ್ದು, ಅದರ ಬಾಯಿಯು 
ಅಕುಂಚಿತವಾದದ್ದು ಇರುತ್ತದೆ. ದರೆ ಹೊಳೆಯು? ಭರದಿಂದ ಹರಿಯು 
ತ್ತದೆ. ನೂರಾರು “ಮೈಲು ನಡೆದದೆ ಹೊಳೆಯಲ್ಲಿ ಮ್ಬೆ ತೊಳೆದರೆ ಪುಣ್ಯವು 
ಸಿಕ್ಕುವದಂತೆ ! ಯಾನ ಪುಣ್ಯವು? 
ನಳದ ಕೆಳಗೆ ತೊಯ್ದ ತಲೆಯು ನಳದಂತೆ ಆಗುವದು. ನದಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗಿದ ತಲೆಯು ನದಿಯಂತೆ ಆಗುವದು. ನದಿಯ ಪಾಪಹಾಠಿಯು. 
ಮೈ ಮೇಲಿನ ಹೊಲಸಿನೊಡನೆ ತಲೆ ಮತ್ತು ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದ 
ಹೊಲಸು ನದಿಯಲ್ಲಿ ಹರಿದುಹೋಗುವದು. ಹೊಳೆಯೆಂದರೇನು? ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ 
ಹರಿದಾಡುನ ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ ಪ್ರವಾಹಗಳ ಐಕ್ಯದ ಪರಮ ಮಂಗಲದರ್ಶನವು! 
ನದಿಯೆಂದರೆ ಅದ್ವೈತದ ಮೂರ್ತಿಯು, ಹೊಳೆಯೆಂದರೆ ಚಂದವೂ ಉದಾ 
ರವೂ ಆದ ಕೂಡಿ ಮಾಡಿದ ಕಾರ್ಯವ್ರ, ಸಂಣ ಪುಟ್ಟ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಪರ 
ಸ್ಪರರನ್ನು ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಗಬಾರದಿಂದ ಬಂದ ಪ್ರವಾಹವಿರಲಿ. 
ಅಥವಾ ಮತೆಲ್ಲಿಂದಾದರೂ ಬಂದ ಪ್ರವಾಹವಿರಲಿ, ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಸೇರುತ್ತವೆ. “ನಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ಹೊಲಸು ತಳಕ್ಕೆ ಹೋಗುವದು.ನುತ್ತು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿದ ಪ್ರಸನ್ನ ತೆಯು ಹೊರ ಹೊಮ್ಮಾನ ನದು. ?' ಎಂಬ ಆತ್ಮನಿಶ್ಚಾ 
ಸವು ಈ ಪ್ರವಾಹಗಳಿಗಿದೆ. ಈ ಅಮರ ಶ್ರಶ್ಯೆಯಿಂದಲ್ಲ ಅವು ಒಂದರ 
ರ್ಲೊಂದು ಕೂಡುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು ಇದೆ ರೀತಿ ಕೂಡಿ ಮಾಡಿದ ಕಾರ್ಯದಿಂದ 
ಒಂದು ದೊಡ್ಡ 'ಕಾರ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಸರಸ್ಪರರಿಂದ, 
ಸೊಕ್ಕಿ ನಿಂದ, ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ದೂರ ಉಳಿದಿದ್ದಕೆ ಅವುಗಳ ನಿಕಾಸವೂ, 
ಚಿಳಿನಣಿಗಿಯೂ ಆಗುತ್ತಿ ದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವು ಉದ್ದ ಅಗಲ ಮತ್ತು ಆಳ ಆಗುತ್ತಿರ 
. ಲಿಲ್ಲ. ನೂರಾರುಕೂರಿಗೆ ಭೂಮಿಯು ಜಿಕೆಯುತ್ತಿ ರಲಿಲ್ಲ.ಆ ಅಹಂಕಾರಿಯಾ 
ದ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಒಣಗಿಹೋಗುತ್ತಿದ್ದ ವು.ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಹುಳ ಕೊಳೆ ಹಬ್ಬು 
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ತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವು ತಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ಹುಟ್ಟು ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಂಡು 
ಒಂದಾದವು. ಮತ್ತು ಹೊಳೆಯೆಂದು ಹೆಸರಾದವು! 

ನದಿಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದ ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ವಿಚಾರಗಳು ತಲೆದೋರ 
ಬೇಕು. ನದಿಯ ಈ ಅದ್ವೈತ ಗಾಯನದ ದನಿಯನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯು 

ಲಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ ಗಂಗೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ನಾನ ಮಾಡುವ ಗಂಗಾಪುತ್ರರು 
ಕಲ್ಲಿಗಿಂತ ಕಲ್ಲಾಗಿದ್ದಾರೆ! ಎಲ್ಲ ಪ್ರವಾಹಗಳನ್ನು ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಆ ಪವಿತ್ರ ಹೊಳೆಯಲ್ಲಿಯೇ ನಿಂತು ಎರಡನೆಯನರ ಉಸಹಾಸವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. “ನೀನು ತುಚ್ಛ ನು; ನೀನು ಪತಿತನು, ದೂರಾಗ್ಯೈ?' 
ಎಂದು ಈ ಮಹನೀಯರು ಬಾಯಿಂದ ರುದ್ರವನ್ನು ಅನ್ನುತ್ತ, ನದಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಳಗುತ್ತ, ಮಾನವರ ಅಸಮಾನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ನೂರಾರು 
ವರುಷ ನದಿಯಲ್ಲಿ ತಲೆ ಮುಳುಗಿಸಿದರೂ ತಲೆಬುರುಜೆ ಬುರಡೆಯೇ ಆಗಿ 
ಉಳಿದಿದೆ, 

ನದಿಯಕಿಂತ ಸಂಗಮ 
ಅದ್ವೈತದ ಅನುಭಾವವನ್ನು ಪ 
ಎಂಥ ಪವಿತ್ರ ದರ್ಶನವು. ವಪಶಿಷ್ಕ-ವಾಮದೇವನ ಜಿಟ್ಟಿ, ಮಶಕ 
ರನೀಂದ್ರರ ಬ್ಬ, ಜನಾಹರಲಾಲ-ಮಾನವೇಂದ್ರರಾಯರ ಭೆಟ್ಟಿ ಎಂದರೆ 
ಒಂದು ಮಹಾಕಾವ್ಯವೇ, 

"ಸತಾಂ ಸದ್ಧಿಃ ಸಂಗಃ ಕಥಮಸಿ ಹಿ ಪು ಪುಣ್ಯೇನ ಭವತಿ?' ಸಾವಿರಾರು 
ಪ್ರವಾಹಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಕೊಂಡು ಒಂದು ಹೊಳೆಯು ಇನ್ನೊ ದು ಅಂತ 
ಹದೇ ಆದ ಹೊಳೆಯನ್ನು ಪ್ರೆ ೇಮಭರದಿಂದೆ ಅಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳು ತ್ರಿ. 

ಗಂಗಾ, ಯಮುನಾ, ಸರಸ್ವತಿ ನದಿಗಳ ಸಂಗಮುನು ಬಹಳೇ 
ಪನಿತ್ರನೆಂದು ನಾವು ಮನ್ಸಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಎತ್ತರವಾದ, ಶುಭ್ರವಾದ ಮತ್ತು 
ನಿರ್ಮಲನಾದ ಹಿಮಾಲಯದಿಂದ ಗಂಗೆ, ಯಮುನೆಯರಿಬ್ಬರೂ ಹೊರ 
ಬದ್ದಾರೆ. ಶುಭ್ರವಾದ ಗಂಗೆಯು ಅಹಂಕಾರ ಯುಕ್ತಳಾಗಿ ಸ್ವಲ್ಪ 
ಮೇಲಿನಿಂದ ಹರಿಯುತ್ತಾಳೆ. ಕಪ್ಪು ಯಮುನೆಯು ಸ್ವಲ್ಪ ಅಂತರವ 
ನ್ಸಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಹರಿಯುತ್ತಾಳೆ. ಅದಕೆ ಕಪ್ಪು ಯಮುನೆಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿ 
ಯಿಂದ ಆಲಿಂಗಿಸದಜೈ, ಗಂಗೆಗೆ ನೂರು ಮುಖದಿಂದ ಸಾಗರ ರಾಜನನ್ನು: 
ಭೆಟ್ಟಿಯಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅಹಂಕಾರಿ ಗಂಗೆಯು ನಮ್ರತೆಯಿಂದ : 
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ನಿಂತಳು. ಅತ್ತಕಡೆಯಿಂದ ಯಮುನೆಯು ಬಂದಳು, ಗಂಗೆಯು ಕೈ 
ಒಡ್ಡಿದಳು. “ಬ್ಯಾ ಮುದ್ದು ಯಮುನೇ, ಬಾ. ನೀನು ಕಪ್ಪು ; ಬಣ್ಣದವ 
ಳೆಂದು ನಾನು ನಿನ್ನನ್ನು ಹೀಯಾಳಿಸಿದೆನು. ಆದರೆ ನಿನ್ನ ದಂಡೆಯ 
ಮೇಲೆಯೇ ಗೋಪಾಲ ಕೃಷ್ಣನು ಭಕುತಿ ಪ್ರೀತಿಯ ಮಳೆಗರೆದಿದ್ದಾನೆ; 
ಸಿರಿ ಹೀನರನ್ನೂ ಶ್ರೀಮಂತರನ್ನೂ ಒಂದು ಮಾಡಿದನು. ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
"ಸಹನೌ ಭುನಕ್ತು'' ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಅನುಭವವನ್ನು ಉಣಿಸಿದನು. ನಿನ್ನ 
ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಐಕ್ಯದ ಕೊಳಲನ್ನೂದಿದನು. ಮುಗಿಲಿನಲ್ಲಿಯ ದೇವತೆ 
ಗಳು ನಿನ್ನ ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಮೀನಗಳಾದರು. ನಿನ್ನ ಮಹಿಮೆಯು ಹಿರಿದಾ 
ದದ್ದು. ನೀನು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಪ್ಪು ತೋರಿದರೂ, ನಿನ್ನ ಅಂತಃಕರಣವು 
ನಿರ್ಮಲನಾಗಿದೆ. ಬಾ, ಗೆಳತಿ ಬಾ. ಅಪ್ಪಿಕೊ.” ಗಂಗೆಯ ಕಂಠವು 
ಸದ್ದದಿತನಾಯಿತು. ಅವಳಿಗೆ ಮಾತನಾಡಲು ಸಹ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ... 


ಯಮುನೆಯು ಹಿಗ್ಗಿದಳು. ಮತ್ತು ಅಂದಳು “ಅಕ್ಕಾ ನೀನು 
ನನ್ನನ್ನು ಬಣ್ಣಿ ಸುತ್ತೀ. ಆದರೆ ನಿನ್ನ ಮಹಿಮೆಯೂ ಅಪಾರವಿದೆ. ನನ್ನ 
ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಭಕ್ತಿಯು ಬೆಳೆಯಿತು, ಆದರೆ ನಿನ್ನ ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ 
ಜ್ಞಾ ನವು ಮೊಳೆತು, ಸಸಿಯಾಗಿ ವೃಕ್ಷವಾಯಿತು. ಯೋಗಿಗಳ ಅರಸನಾದ 
ಭಗವಾನ್‌ ಪಶುಪತಿಯು ನಿನ್ನ ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆಯೇ ಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ 
ತಲ್ಲೀನನಾದನು. ನೂರಾರು ಖುಸಿ ಮಹರ್ಷಿಗಳು ನಿನ್ನ ದಂಡೆಯ 
ಮೇಲೆ ತಪಸ್ಸನ್ನು ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ರಾಜರು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿ ನಿನ್ನ ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಬ್ರಹ್ಮಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ ಮಗ್ನ ರಾಗು 
ತ್ತಾರೆ. ನೀನೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನದ ಮೂರ್ತಿಯು. ನಿನ್ನ ನಿರ್ಮಲವಾದ 
ಪಾದದಡಿಯಲ್ಲಿ ನನ್ನನ್ನು ಕರೆದುಕೊ.' 

ಗುಪ್ತವಾಗಿರುವ ಸರಸ್ಪತೀ ನದಿಯ ಗಂಭೀರ ದನಿಯು ಕೇಳ 
ಬಂದಿತು. “ಜ್ಞಾ ನವಿಲ್ಲದ ಭಕ್ತಿಯು ಕುರುಡು, ಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದ ಜ್ಞಾನವು 
ಶುಷ್ಕವು. ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನ, ಭಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸುರಿಸದಿದ್ದರೆ ಅವೆರಡಕ್ಕೂ 
ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನಮಯಳಾದ ಗಂಗೆಯು ಭಕ್ತಿಯುಕ್ತಳಾದ ಯಮುನೆ 
ಯನ್ನು ಕೂಡಲಿ, ಮತ್ತು ಕರ್ಮಮಯಳಾದ ನನಗೆ ಜ್ಞಾನ ಭಕ್ತಿಗಳ 
ಸ್ಪರ್ಶವಾಗಲಿ.?' 

ಗಂಗಾ, ಯಮುನಾ, ಸರಸ್ವತಿಗಳೆಂದಕೆ ಜ್ಞಾನ, ಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
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ಕರ್ಮಗಳ ಸಂಗಮವೆಂದು ನನಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಗಂಗಾ ಜಮುನಾ 
ಪಾತ್ರೆಯು ಪವಿತ್ರವೆಂದು ನಾವು ಭಾವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಎರಡೂ ಕಣ್ಣೊಳಗಿಂದ 
ಹೊರಗೆ ಬರುವ ಅಶ್ರುಗಳಿಗೆ ಗಂಗಾ, ಯಮುನಾ ಎಂದು ಸಂಜೋಧಿಸು 
ತ್ತೇವೆ, ಗಂಗೆ, ಯಮುನೆಯರು ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕೆ 
ಎಲ್ಲಿ ಸೇರಬೇಕಾಗಿತ್ತು ಅಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಅವುಗಳಿಗೆ ಪ್ರವೇಶ ದೊರಕಿಲ್ಲ. 
“ಬಿಳಿ ಛಾಯೆಯ” ಗಂಗೆಯು ದುಡಿಯುವ ಯಮುನೆಯನ್ನು' ಇನ್ನೂ 
ಕೂಡಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಬಿಳಿ ಭಾಯೆಯನರು ತಾವು ಸನಿತ್ರರೆಂದು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡು" ಬಹುಜನ ಸಮಾಜದಿಂದ ಸಿಡಿದು ದೂರಾಗಿ ಠಿಂತುಕೊಂಡಿ 
ದ್ದಾರೆ. ವರಿಷ್ಮ, ಕನಿಷ್ಠರು ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಕೊಡದಿದ್ದರೆ 
ಭಾರತದ ಹಣೆಬರಹವಾದ ದಾಸ್ಯವು ದೂರಾಗುನದಿಲ್ಲ. 

ಸಮುದ್ರ ಸ್ನಾನವನ್ನು ಮಾಡುವದೆಂದರೆ ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಕೊನೆಯ 
ಮೇರೇ ನಖ, “ಸಾಗರೆ ಸರ್ವತೀರ್ಥಾನಿ'', ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಪ್ರವಾಹ 
ಗಳು :ಮುದ್ರದನ್ಲಿ ವಿಲೀನವಾಗುತ್ತವೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಸಮುದ್ರವು 
ಹಗಲಿರುಳು ಉಕ್ಕೈೇರುತ್ತದೆ. ಮಳೆ ಬೀಳಲಿ, ಬೀಳದೆ ಇರಲಿ ಸಮುದ್ರವು 
ಬತ್ತುವಂತಿನ್ಲಿ. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವನನ ಹತ್ತಿರ ತೀರ್ಥಗಳ 
ಲ್ಲವೂ ಇರುತ್ತವೆಂದು ಖುಹಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಸಜ್ಜ ನರಲ್ಲಿಯೇ ದೇವರು' 
ಭೇದಾಭೇದದ ಆಚೆಗೆ ಹೋಗಿರುವ ಸಜ್ಜ ನರಕ್ಲಿಯೇ ದೇವರು ವಾಸಿಸಿರು 
ತ್ತಾರೆ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಾಣುವ ದೇವನು ಅವರಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತಾನೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂತರು ನಮಗೆ ಈ ಪಾಠವನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟರು. 
ಆದರೆ ಅದರಲ್ಲಿಯ ಮಹಾನ” ಅರ್ಥವನ್ನು ನಾವು ಮನಗಂಡಿಲ್ಲ. ಸಂಗಮ 
ಮತ್ತು ಸಮುದ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಮಾಡಿ ದಾಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಪಾಪಗಳೆಲ್ಲವೂ 
ಸುಟ್ಟು ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಸ್ನಾನ ಮಾಡಿ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತದ 
ಸಂದೇಶವನ್ನು ಬೀರಿ ಅದರಂತೆ ಆಚರಿಸಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಮಾಜವು ನಿಷ್ಟಾನ 
ಮತ್ತು ನಿರ್ಜೋಷಿಯಾಗುವದು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕೊರತೆಯು ಬೀಳ 
ಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಕೊಳೆಯು ಉಳಿಯಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ದುಃಖವು ಕಾಣಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರಸನ್ನ ವಾತಾವರಣವು ಉತ್ಸನ್ನವಾಗುವದು. 

ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಅದ್ವೈತದ ಸಾಕ್ಲಾತ್ಕಾರವನ್ನು ತರಲು ಯತ್ನಿ 
ಸುವ ಭಾರತ ಪುತ್ರರಾರಾದರೂ ಇದ್ದಾರೆಯೇ ? ನಾನು ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ 
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ಕಸಳಿನ ಗುಂಡಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿದ್ದೆ (ನೆ. ಚಿತ್ಪಾವನ, ದೇಶಸ್ಥ ಕ 
ಕರಾ ಡೆ, ಹಿರಣ್ಯಕೇಶಿ ವಗ್ಳೆ ಕೆ ಬ್ರಾಹ್ಮ! ಣರಲ್ಲಿಯ ಚ 1 ಒಳಪಂಗಡ 
ಗಳು ಮೊದಲು ಜಾತಿ ಚಿನಿಗಳು ಅದರಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ಒಳೆಬೇದಗಳು ! 
ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಭೇದಗಳ ಸಂಕುಚಿತ ಗುಂಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಡರಾಂನ್‌, ಡೆರಾಂವ್‌ 
ಎಂದು ಒದರುವ ಕಪ್ಪೆಗಳಾಗಿದ್ದೆ(ವೆ. ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿಯೇ ಹಾರಾಡುವದು, 
ಕೆಸರನ್ನೇ ತಿನ್ನುವದು ಸ ಪವಿತ್ರ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿದೆ. 

ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿ, ಸ್ಪೃಶ್ಯ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರ, 
ಹಿಂದು ಮುಸಲ್ಮಾನ ಹೀಗೆ pA ಗ ಇದರ ಹೊರತಾಗಿ 
ಗುಜರಾಥ, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರ, ಬಂಗಾಲ, ಕರ್ನಾಟಿಕ ಮುಂತಾದ 
ಪ್ರಾಂತೀಯ ಭೇದಗಳೂ ಅನೆ ! ಕೊಳಜೆಯ ಕೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುವ ವರೆಗೆ 

ಪ್ರಸನ್ನ ತೆಯ ಪ್ರಸಾದವು ದೊರೆಯುನದಿಲ್ಲ. ಗುಂಡಿಯಲ್ಲಿ ನೀರು ಥಿಂತರೆ 
ಸೊಲಸು ಹುಬ್ಬು ವದು. ಅಲ್ಲಿ ಹುಳಗಳು ಬೆಳೆಯುವವು. ರೋಗಗಳು 
ಉತ ನ್ನವಾಗುವವು. ನವ ಮ್ರ "ಕೇಕನು ಒಳ್ಳೆ ಯ ದಿವಸಗಳನ್ನು ಕಾಣ 
ಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುವನರು, pA ನಕು ಗುಂಡಿಗಳನ್ನು ದೂರ ಮಾಡ 
ಬೇಕು, ಭೇದದ ತ್ತಿಗಳನ್ನು ನೆಲಸಮ ಮಾಡಬೇಕು. ಗುಂಡಿಯೊಳ 
ಗಿನ ನೀರು ಹರಿಯಲಿ. ಎಲ್ಲ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಕೂಡಲಿ, 
ಸಾಗರವು ಉಕ್ಕೇರಲಿ. 

“ಭೇದಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಾನು ಸುಡುವೆನು. ಇದಕ್ಕ ವೇದವೇ ಪ್ರಮಾ 
ಣವು.'' ಎಂಬ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಯನ್ನು ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರು ಮಾಡಿದರು. 
ಸಮಾಜ ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಬಯಸುವ ಭಾರತೀಯರೆಲ್ಲರೂ ಈ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡೇತೀರಬೇಳು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಉಪಾಸಕರೇ ! ಮಾಡಿದಷ್ಟು ಪಾಪವು 
ಸಾಕು. ಏಳಿರಿ, ಹರಿಜನರನ್ನು ಹೆತ್ತಿರ ಕರೆಯಿರಿ. ಪದದಲಿತರೆಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಿರಿ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ ದೇವರ ಮಕ್ಕಳು. 
ನಿರ್ಮಲವಾದ, ಶುಭ್ರವಾದ ಒಂದೇ ಚೈತನ್ಯದ ರೂಪಗಳು. ನಾವು 
ಸ್ರೇಮಪೂರಿತರಾದಷ್ಟು, ಅದ್ಬೈತರಾದಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚು ಆನಂದದಿಂದ, 
ಭಾಗ್ಯದಿಂದ ಬಾಳುನೆನು. 

ಎರಡನೆಯವರನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರೆ, ನೀವೂ ತರಸ್ಕರಿಸಲ್ಪ ಡುನಿರಿ, 
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ಎರಡನೆಯವರನ್ನು ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವವನಿಗೆ ಒದೆತವು ಸಿಗುವದು. 
ನಮ್ಮ ಪಾಪದ ಫಲಗಳನ್ನೇ ನಾವು ಇಂದು ಉಣ್ಣು ತ್ತೇವೆ, ದಾಸ್ಯವನ್ನೇ 
ಬಿತ್ತಿದ್ದೆ ವು. ಇಂದು ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅದನ್ನೇ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಾ ಉಣ್ಣು 
ತ್ತೇನೆ... ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು ಸೋಷಿಸಿದೆವು. 
ಹೆಂಗಸರ ಮೇಲೆ ಹೇರಲಾದ ಗಂಡಸರ ಗುಲಾಮಗಿರಿ, ಬುದ್ಧಿವಂತರು 
ಬುದ್ಧಿಹೀನ ಜನತೆಯ ಮೇಲೆ ನಡೆಯಿಸುವ ಗುಲಾಮಗಿರಿ, ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ 
ಮೇಲೆ ಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಗುಲಾಮಗಿರಿ, ನೂರು ಮುಖದ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಬೆಳೆಯಿಸಿದೆವು. ಮತ್ತು ನಾವು ಇಂದು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದೆವು. 

ಅದ್ಟೈತದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಮರಾಠಿಗರ ರಾಜ್ಯವು ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆ 
ಯಿತು. ಆದರೆ ಭೇದ ಉತ್ಸನ್ನವಾದ ಕೂಡಲೇ ಅಳಿದುಹೋಯಿತು. 
“ಮರಾಠಿಗರನ್ನು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಿಸಿರಿ” ಎಂಬ ಮಂತ್ರದಿಂದ 
ಮರಾಠಿಗರ ರಾಜ್ಯವು ಮೊಳೆತು ಹಬ್ಬಿತು. ಆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಮರಾಠಾ, 
ಪ್ರಭು, ಶೂದ್ರ ಇವರಲ್ಲಿ ಸ್ಪರ್ಧೆಯು ಸುರುವಾಯಿತು. ವರಿಷ್ಠ ಕನಿಷ್ಕ 
ಭಾವನೆಗಳು ಉತ್ಸನ್ನವಾದವು. ಮತ್ತು ಭಗವಾ ರುಂಡಾ ಸುಟ್ಟು 
ಬೂದಿಯಾಯಿತು. ಮರಾಠರು ಉತ್ತರ ಹಿಂದುಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಹೋದರು. 
ಆದರೆ ಅವರು ಅಲ್ಲಿ ರಜಪೂತ, ಜಾಟ ಮೊದಲಾದ ಜಾತಿಯನರನ್ನು 
ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರು... ಸೋಲಬೇಕಾಯಿತು. 
“ಮರಾಠರೆಲ್ಲರನ್ನೂ ಕೂಡಿಸಿರಿ” ಎಂಬ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಹೇಳಲು ಸಮರ್ಥ 
ರಾಮದಾಸರು ಇದ್ದರು. "“ಹಿಂದುಗಳೆಲ್ಲರನ್ನೂ ಕೂಡಿಸಿರಿ” ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಸಮರ್ಥರು ಪೇಶ್ಚೆಯವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕಾಗಿತ್ತು. 
ಮತ್ತು ಇವತ್ತು “ಹಿಂದೀಯರೆಲ್ಲರೂ ಒಂದೆಡೆ ಕೂಡಿರಿ'' ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಮಹಾತ್ಮರು ಬೇಕಾಗಿದ್ದಾರೆ ಮತ್ತು ಅವರಿದ್ದಾರೆ. 


ಅದ್ಬೈತವನ್ನು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಸುವ ಮಹಾತ್ಮರ ಇರುವಿ 
ಕೆಯೇ ಮಾನವ ಜಾತಿಯ ಆಸೆಯು. ಕಿರಿಯನಾದ ಮಾನವನು ಎಷ್ಟು 
ಹಿರಿಯನಾಗಬಹುದು ಇದನ್ನೇ ಮಹಾಪುರುಷರು ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನು ಕೋಟ್ಯವಧಿ ಅಂಶ ಉಷ್ಣತೆಯಿಂದ ಉರಿಯು 
ತ್ರಿರುತ್ತಾನೆ. ಅಂತೆಯೇ ನಮ್ಮ ದೇಹದಲ್ಲಿ, ೯೮” ಅಂಶ ಉಷ್ಣತೆಯು 
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ಅದೆ, ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ ನಂಥ ಮಹಾತ ರು ಹುಲಿಯನ್ನು ಸಹ ಪ್ರೀತಿಸು 
ನನ್ನು ನೋಡಿ, ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಇಹೊಕೆಯವರ ಮೇಲೆ ಅಲ್ಪ 

ಲೃವಾಡರೂ ದಯೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಳೆತ ಸುತ್ತಾರೆ ! ಸಜ 
ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕು ನೇಲಕ್ಕೇರಬೇಶು; ಇದಕ್ಕೆ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ 
ಪ್ರೀತಿಸುವ ಮಹಾಪುರುಷರ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ. ಅವರು ಪ್ರೀತಿಯ 
ಕಡಲನ್ನೇ ಉಕ್ಕೇರಿಸಿದರೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ಬಿಂದುಗಳು 
ಕಾಣುವದು ಶಕ್ಕವು! “ ಸಂತೊ ತಪಸಾ ಭೂಮಿಂ ಧಾರಯಂತಿ '' 
ಸಂತರು ತಮ್ಮ ಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ತಸ ಶ್ಚರ್ಯದಿಂದ ಸಮಾಜ ಧಾರಣೆ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ಅದ್ವೈತ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಜಪಿಸುತ್ತ ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ಸಂಗೀತವನ್ನು ಸುರಿಸುವವರಾಗಿ ಗಿದ್ದರು. ಒಂದು ಮುಸಲ್ಮಾನ 
ರಲ್ಲಿಯೂ ಅವರು ಆಸೆ ಯಿಂದ ಒಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಬೆಳೆಸುತ್ತಿದ್ದರು. 2 
ರಾಜರು ಮುಸಲ್ಮಾನ. ನೀರರಿಗೆ ಮ ಮುಸಲ್ಮಾನ ಬಾದಶಹರು 
ಹಿಂದೂ ಸಗ ವತನಗಳನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಹಿಂದೂ 
ರಾಜರು ಮೊಹರಮ್‌ ಹಬ್ಬವನ್ನು ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಮುಸಲ್ಮಾ 
ನರು ಹಿಂದುಗಳ ಉತ್ಸವಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಮಳನೇರದ 
ಸಖಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರ ರಥಕ್ಕೆ ಮಲಗಿ ಹೊಗಳನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಮೊದಲನೇ ಮಾನವನು ಮುಸಲ್ಮಾನರದದೆ. ಮತ್ತು ಟಿಂಗಿನಕಾಯಿಯನ್ನು 
ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಹಿಂದೂ ರಥಕ್ಕೆ ಮಲಗಿ ಹೂವನ್ನು 
ಅರ್ಪಿಸುವ ಮೊದಲನೇ ಮಾನವು ಮುಸಲ್ಮಾನರಿಗಂತೆ! ಇಂದಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇದು ಶುದ್ಧ ಮೂರ್ಬತನದ ಮತ್ತು ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಶೂನ್ಯ 
ತೆಯ ಮಾತೆಂದು ಅನ್ನಬಹುದು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರ ದೃಷ್ಟಿಯು. 
ವಿಶಾಲವಾದದ್ದಿತ್ತು. ಭಾರತ ದೇಶಕ್ಕೆ ಬಂದು ನೆರೆಗೊಂಡ ಎಲ್ಲ 
ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವದು ತಮ್ಮ ಪವಿತ್ರ 
ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಅವರು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಆಸ್ತಿಕ ಮಹರ್ಷಿಯು 
ಹಚ್ಚಿದ ನಂದಾದೀಪನನ್ನು ಅವರಿಗೆ ನೊಂದಿಸುವದಿದ್ದಿ ಲ್ಲ. ಮುಸಲ್ಮಾನರ 
ಮೊಹರಮ್ಮದಲ್ಲಿ ಹಿಂದುಗಳು ಭಾಗವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಿಂದೂ ಜಮೀನ 
ದಾರರ ಮನೆಗೆ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ತಾಬೂತವನ್ನು ಒಯ್ಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು 
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ಜಮೀನದಾರರು ಅದಕ್ಕೆ ಸಕ್ಕಕೆ ಕಾಯಿ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರು. ನಾನು 
ಚಿಕ್ಕವನಿದ್ದಾಗ ನಮ್ಮೂರಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಪ್ರೇಮ ಸಂಬಂಧೆಗಳನ್ನು ಕಣ್ಣಾರೆ 
ಕಂಡಿದ್ದೇನೆ. ಬಡ ಮುಸಲ್ಮಾನ ಹುಡುಗರು ತಾಬೂತಕ್ಕಾಗಿ ಹಾಳೆ 
ಗಳನ್ನು ಕೇಳಲು ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ ತಾಬೂತಗಳು ಸುಂದರವಾಗ 
ರೆಂದು ನಾವೂ ಉತ್ತಮವಾದ ಹಾಳೆಗಳನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದೆವು. 

ನಾವು ಕರೆದರೆ ನಮ್ಮ ಉತ್ಸವಗಳಿಗೆ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. 
ನನ್ನ ಒಬ್ಬ ಗೆಳೆಯನ ಹೆತ್ತರ ಒಬ್ಬ ಮುಸಲ್ಮಾನ ಹುಡುಗನು ಗಣಪತಿ 
ಅಥರ್ವಶೀರ್ಷವನ್ನು ಕಲಿತನು. ಅಮಳನೇರದ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಗೆಳೆಯನ 
ಮನೆಗೆ ದತ್ತ ಜಯಂತಿಗೆ ಅವನ ಮುಸಲ್ಮಾನ ಗೆಳೆಯರು ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. 

ನಮ್ನ ಪೂರ್ವಜರು ನಮಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರ 
ವನ್ನು ಅರಿತವರಾಗಿದ್ದರು. ನಾವು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಪರಕೀಯ ಸತ್ತೆಯ 
ಗುಲಾಮರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಅವರು ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿದ್ದ ಭೇದಗಳನ್ನು ಬಿಳೆಸುತ್ತಾರೆ. 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಭೇದಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಭೇದವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ 
ನಮ್ಮನ್ನಾಳಬೇಕೆನ್ನುವ ಸರಕಾರಕ್ಕೆ ನಾವು ಸಹಾಯ ನೀಡುತ್ತೇನೆ. 
ನಾವು ಭೇದಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತೇವೆ. ಭೇದಕ್ಕೆ ಅಭೇದವೇ ಮದ್ದು. 
ಒಡಕಿಗೆ ಒಕ್ಕಟ್ಟೇ ಉಪಾಯ. ವಿಷಕ್ಕೆ ಅಮೃತವೇ ಉಪಾಯ, ಮತ್ತಾ 
ವದೂ ನಡೆಯುವದಿಲ್ಲ. 


ನಮ್ಮ ಹಿರಿಯರ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನೇ ನಾನು ಮುಂದುವರಿಸುವಾ, 
ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುನಾ. ಭಾರತ 
ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಒಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಸಾಧಿಸೋಣ: ಆ ಮೇಲೆ ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗದತ್ತ ಸಾಗೋಣ, ಈ ಭರತ ಭೂಮಿಯು ಜಗತ್ತಿಗೆ ತೀರ್ಥ 
ಯಾತ್ರೆಯ ಸ್ಥಾನವಾಗುವದು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮ, ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡದ್ದು ನೋಡಿ, ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳು 
ಭರತ ಭೂಮಿಯಡಿಗೆ ಧಾವಿಸುವವು. ದೇವರು ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸಿದ 
ಪನಿತ್ರವಾದ ಕರ್ತವ್ಯನಿದು. ಈ ಹೆಗ್ಗುರಿಯು ನಮ್ಮನ್ನು ಕರೆಯುತ್ತಿದೆ. 
ಈ ಹೆಗ್ಗುರಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ನಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ಕ್ಷುದ್ರ ಭಾವ 
ವನ್ನು ಎಸೆದು ಒಗೆಯಬೇಕು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ 
ಉಪಾಸಕರೆಲ್ಲರು ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ತ್ಯಾಗಪೂರ್ನಕವಾಗಿ ನಿಲ್ಲಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಕಿ ಬುದ್ಧಿ ಯ ಹಿರಿನೆ 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಧ ಶ್ರದ್ಧೆಗೆ ಅನುವಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲಕಡೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೂ ನಿಚಾರದ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವೇ ಕಂಡು ಬರುತ್ತದೆ. ವೇದವು ಈ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅಡಿಗಲ್ಲೆಂದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ವೇದವೆಂದ 
ರೇನು? ನೇದವೆಂದಕೆ ಜ್ಞಾ ನವು. ಜ್ಞಾ ನವು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಆಧಾರನು. ಜ್ಞಾನದ ಅಡಿಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದು, 

ವೇದಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಎಷ್ಟು? ವೇದಗಳು ಅನಂತವಾಗಿನೆ. ಖುಗ್ವೇದ, 
ಯಜುರ್ವೇದ, ಸಾಮವೇದ, ಅಥರ್ವವೇದ ಇವಷ್ಟೇ ನೇದಗಳಲ್ಲ. ಈ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಒಬ್ಬನೇ ಜುಹಿಯಲ್ಲ. ಒಬ್ಬನೇ ಸಂದೇಶವಾಹೆಕನಲ್ಲ, 
ಒಂದೇ ನೇದವಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯು ಮುಗಿಲಿನಂತೆ ವಿಶಾಲ 
ವಾಗಿದೆ. ಸಾಗರದಷ್ಟು ಆಳವಾಗಿದೆ. 

ಜೀವನವನ್ನು ಅಂದವಾಗಿ ಮಾಡುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನಿಚಾರೆವೂ 
ವೇದನೇ, ನಾನು ಆನಂದದಿಂದ ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಹೇಗೆ ಇರಬೇಕೆಂಬ 
ದನ್ನು ಆಯುರ್ವೇದವು ಹೇಳುವದು. ಸಮಾಜವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವದನ್ನು 
ಧನುರ್ನೇದನು ಕಲಿಸುನದು. ಸಮಾಜದ ಮನರಂಜನೆಯನ್ನು ಯಾನ 
ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಡಬೇಕು ಮತ್ತು ಸಮಾಜವು ತನ್ನ ದುಃಖವನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಮರೆಯಬೇಕು ಎಂಬುವದನ್ನು ಗಾಂಧರ್ವ ವೇದವು ಹೇಳುವದು. ಇವೆಲ್ಲ 
ವೇದಗಳೇ, 


ಜ್ಞಾನಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಪನಿತ್ರವಾದ ಇನ್ನೊಂದು ವಸ್ತುನಿಲ್ಲ. 
ತಿಯು ನಿತಾಂತವಾಗಿ ಜ್ಞಾನೋಸಾಸಕರನ್ನೆಲ್ಲ ಆದರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಖಯಸಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಾಳಿದರೆಂಬುದನ್ನು ಈ ಸಂಸ್ಕ 
ತಿಯು ಮನ್ನಿ ಸುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆನ್ನುವದು ಅಹಂಕಾರದ ಮಾತಾಗುವದು. 
ಅದು ಪರಮೇಶ್ವರನ ಅಪಮಾನವು. ಜ್ಞಾ ನವೆಲ್ಲವು ಮುಗಿದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯು 
ಇರುವ ಕಾರಣವೇ ಇಲ್ಲ. ತೆನೆಗಳು ತಲೆದೋರಿದ ಮೇಲೆ ಜೋಳದ 
ಬೆಳೆಯನ್ನು ಕೊಯ್ಯು ನದೊಂಡೇ ಕೆಲಸ ಉಳಿಯುವದು. ಶೋಧಿಸಲಿಕೈ 


ಬುದ್ಧಿಯ ಹಿರಿನೆ ೨೫ 
ಏನೂ ಉಳಿಯದಿದ್ದರೆ, ಮಾನವನ ಉತ್ಪತ್ತಿಗೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗು 
ನದು. 

ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳು ಹುಟ್ಟ, ಹೊಸ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ ಸಿಗುತ್ತದೆ. 
ನೆಸ್‌ಚ್ಯೂನ, ಯುರೇನಸ್‌ ಎಂಬ ಗ್ರಹಗಳು ನಮಗೆ ಮೊದಲು ಗೋಚರ 
ವಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಈಗ ನಮಗೆ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಹೊಸ ಚಿಕ್ಕೆಗಳು ತೋರು 
ವಂತೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನನನಿಚಾರಗಳು ತಲೆದೋರುತ್ತವೆ. ಬೇಕೆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ 
ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ವಿಚಾರಿಸಿದರೆ ಜೀವನ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಇನ್ನೂ ಬಾಲ್ಯಾವಸ್ಥೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದಂತೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಜೀವನ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ 
ಒಂದೂ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಇಲ್ಲ. ಭೂಮಿತಿಯಲ್ಲಿ, ಸ್ವಯಂಸಿದ್ಧ, ಶಂಕಾತೀತ, 
ಸಂಶಯಾತೀತ ಕೆಲವೊಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿವೆ. ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ಯಾವ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹೋಔಿರೂ ಎರಡು ಎರಡು ನಾಲ್ಕು. ಇಂಥ ಅಪವಾದರಹಿತ 
ವಾದ ಒಂದೂ ತತ್ವವು ಜೀವನಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಸತ್ಯವು ಚಲೋ ಅಥವಾ 
ಕೆಟ್ಟ, ಅಹಿಂಸೆ ಯೋಗ್ಯವೋ ಅಥವಾ ಅಯೋಗ್ಯವೋ, ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು 
ಇರಬೇಕೋ ಇರಬಾರದೋ ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸು ಕೊಟ್ಟಲ್ಲ. 
ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಯಾವ ಮಾತಿನ 
ಬಗ್ಗೆಯೂ ಹಟಿನನ್ನು ಹಿಡಿಯುವದಿಲ್ಲ. “ಬುದ್ಧೆಃ ಫಲಮುನಾಗ್ರಹಃ” 
ಯಾವ ತತ್ವದ ಹಟವನ್ನು ಬುದ್ಧಿವಂತರು ಹಿಡಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಾ 
ದರೂ «ಯಥೇಚ್ಛ ಸಿ ತಥಾ ಕುರು” ಎಂದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳಿ ಬುದ್ಧಿಗೆ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟನು. ನಿಚಾರದಂತೆ ಆಚರಿಸುವದೇ ವೇದಧರ್ಮವು. 
ಬುದ್ಧಿಗೆ ತೋಚಿದಂತೆ ನಡೆಯುವದು. «ನಿಮ್ಮ ಲ್ಲಿ ಉರಿಯುವ ಜ್ಞಾನ 
ದೀಪವನ್ನು ನೊಂದಿಸಬೇಡಿರಿ” ಎಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳು 
ತ್ತದೆ. ನಿನ್ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುವ ಬುದ್ಧಿಯ ದನಿಯನ್ನು ಚಿತ್ತಗೊಟು 
ಲಾಲಿಸು. ಆ ಬುದ್ಧಿಯ ಶಂಕಾತೀತನಾದ ದನಿಯು ಹೇಳಿದಂತೆ ನಡಿ. 
"ಮನಃ ಪೂತಂ ಸಮಾಚರೇತ್‌” ಎಂಬ ವಚನದ ಅರ್ಥನಿದು. ಖುಷಿಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆಂದು ಅಲ್ಲ; ನಿನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯು 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಹೀಗೆ ನಡೆದು ಕೊ. ನೀನು ನಿನ್ನ ಆತ್ಮವನ್ನು 
ಅವಮಾನಿಸಬೇಡ. ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಓಚಕಬೇಡ. 
. ವೇದಗಳು ಅಪೌರುಸೇಯಗಳೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಭ್ರಾನುಕನಾದದ್ದು. 


ಶಿ೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಅದು ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ಧಿಯ ಪಸರವೇ; ವೇದವನ್ನು ಮನ್ನಿ ಸುವದೆಂದರೆ 
ಬುದ್ಧಿಯನ ನ್ನು ಮುನ್ನಿ ದುಕ. ವೇದದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲ ಮಂತ್ರ ಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಯತ್ರಿ 
ಮಂತ್ರವು ಪವಿತ್ರ ತ್ರವಾಡದ್ದು. ಈ ಮಂತ್ರಕ್ಕೆ ಇಷ್ಟು ಪ್ಲಾ ್ರಾಧಾನ್ಯವೇಕೆ | 
ಈ ಮಂತ್ರ ದ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಹೊಸೆ" ಜನ್ಮ; ನೆಕ್ತಿದಂತಾಗು 
ತ್ತದೆ. "ನಿಷ, ಈ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಷ್ಟು? ಬುದ್ಧಿ ಯ ನಿರ್ಮಲೆಯನ್ನು 
ಕೋರಲಾಗಿದೆ ಈ ಮಂತ್ರ ದಲಿ. ಧಿಯೋ ಯೋ ನಃ ಪ್ರಚೋದಯಾತ್‌ 

ತ್ರೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ಪ್ರೇರಣೆಯನ್ನೀಯುವ ಸ AN ಪರಮ ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ತೇಜಸ್ಸಿನ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನೆ ನಾವು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಆ ಸೂರ್ಯನು 
ನನ್ನು ಬುದ್ಧಿಗೆ ಚಾಲನೆಯನ್ನು ಕೊಡಲಿ.?' ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನು ದೇವರಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ನಿರ್ಮಲವಾದ ಬುದ್ಧಿಯ ಕಾಣಿಕೆಯನ್ನೇ ಕೋರಿ 
ದನು, ಆಕಳುಗಳನ್ನು, ಪುತ್ರರನ್ನು, ಗೆಲವನ್ನು ಕೋರಿದ ಅನೇಕ ಮಂತ್ರ 
ಗಳಿವೆ ವೇದದಲ್ಲಿ. ಆದರೆ ಈ ಚಿಕ್ಕ ಮಂತ್ರವು ಮಿಕ್ಕುಳಿದ ಎಲ್ಲ ಮಂತ್ರಿ 
ಗಳಿಗಿಂತ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯಿತು. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಭಾರತೀಯ 
ಪೂರ್ವಜರು ಯಾನ ವಸ್ತುನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿ ದ್ದ ರೆಂಬ 
ವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 

("ನಾನು ಹೇಳಿದ್ದು ನಿಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಗೆ ತೋಚಿದರೆ ಗ್ರಹಿಸಿರಿ, ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ ತ್ಯಜಿಸಿರಿ.?' ಎಂದು ಮನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. («ನೂರಾರು ಮಂತ್ರಗಳು 
ಅಗ್ನಿಯು ತಂಪೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಈ ಮಾತಿಗೆ ಯಾವನು ಮಹತ್ವ ಕೊಡು 
ವನು?” ಎಂದು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಅಂದಿದ್ದಾರೆ. ಜ್ಞಾನ ಸುವರ್ಣವನ್ನು 
ತರ್ಕದ ಒರೆಗಲ್ಲಿನಿಂದ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ಅದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿರಿ.' ಎಂದು ಪ್ರಾಚೀನ 
ಕನಿಗಳು ಹೇಳಿದ್ದಾ ರೆ. ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ «ಕೋಯಂ ಧರ್ಮಃ ಕುತೋ 
ಧರ್ಮ”? ಎಂಬ "ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಭೀಷ್ಮರಿಗೆ ಕೇಳಲಾಗಿದೆ. ಧರ್ಮವು 
ಎಲ್ಲಿಂದ ಬರುತ್ತದೆ? ಈಶ್ವರನು ಬಂದು ಯಾರ ಕಿವಿಯಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆಯೋ? ವಿಚಾರವಂತರು ಚಿಂತನ ಮಾಡಿ, ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ನಿರ್ನಿಸುತ್ತಾರೆಂದು ಭೀಷ್ಮರು: ಹೇಳಿದರು. 

""ಮತಿಭಿರುಧೈ ತಮ್‌” ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ ತತ್ವಗಳನ್ನು 
ಶೋಧಿಸುತ್ತಾರಿ. ವೇದ ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ವಿಚಾರ ಧರ್ಮವು; ಬುದ್ಧಿಗೆ 
ಮಹತ್ಛವನ್ನು ಕೊಡುವ ಧರ್ಮವು. ಶೃತಿ-ಶೃತಿಗಳಲ್ಲಿ. ಸ್ಮೃತಿ-ಸ್ಮೃತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಖಷಿ-ಖುಸಿಗಳಲ್ಲಿ, ಭೇದಗಳು ಕಂಡುಬರುತ್ತವೆ. ಇದರ ಅರ್ಥ 
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ವೇನು? ಎಲ್ಲರೂ ಸ್ವತಂತ್ರ ರೀತಿಯಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು, 
ಎಂಬುದೇ ಇದರ ಅರ್ಥವು. ತನ್ಮು ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ವಿಚಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಖುಹಿಗಳು ಕುರುಡರಿದ್ದಿಲ್ಲ ಅವರು ಗಿಳಿಗಳಂತೆ 
ಕುರುಡು ಪಾಠ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ಗಾಯತ್ರಿ ಮಂತ್ರದ ಉಪಾ 
ಸಕರಿದ್ದರು. ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆಗೆ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
"ಹಿರಿಯರ ಮಾತು ಪ್ರಮಾಣ''ವೆಂದರೆ ಅವರು ರೊಚ್ಚಿಗೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರು ಜ್ಞಾನದ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಶಾಂತರೀಕಿಯಿಂದ ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದಲೂ ವಿಚಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದ ಇತಿಹಾಸದ ಸಿಂಹಾನಲೋಕನನನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ 
ವಿಚಾರದ ಒಂದು ಪ್ರಚಂಡ ಚಳವಳಿಯೇ ಕಂಡು ಬರುತ್ತದೆ. ಬರೇ 
ಯಾಸ್ಕಾಚಾರ್ಯರ ನಿರುಕ್ತವನ್ನು ತಿರುವಿ ಹಾಕಿದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ವೇದದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು ಮಾಡಲು ಮಂಡಲಗಳು ಏರ್ಪಡಿಸಿದ್ದು 
ಕಾಣಬಹುದು. ಇತಿ ನೆರುಕ್ತಾಃ ಇತಿ ಆಖ್ಯಾಯಿಕಾಃ; ಇತಿ ಐತಿ 
ಹಾಸಿಕಾಃ। ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮಂಡಲಗಳ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಯಾಸ್ಟರು 
ನಿರ್ದೇಶಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದೇ ರೀತಿ ಉಪನಿಷತ್ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ಒಂದು 
ಅಖಂಡವಾದ, ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಚರ್ಚೆ ನಡೆದದ್ದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ನೂರಾರು ಮತಗಳ, ಪಂಥಗಳ, ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಛಾಯೆಗಳೆನ್ನೂ ತೋರಿಸುವ 
ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳನ್ನು ನಾನು ಕಾಣಬಹುದು. ಬಚ್ಚುಮುನೆಸ್ಸಿನಿಂದ ವಾದ 
ನಿವಾದ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಸರಿ ಶೋರಿದರೆ ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಮತ್ತೂ ಅದರಂತೆ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನೂ ಸಹ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಂಥ 
ದೃಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು ಅದು, ನಿಸ್ಸಂಶಯವಾಗಿ ನಿರ್ಭಯವಾಗಿ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಮುಂದಿಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ಚರ್ಚೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಲು 
ನೂರಾರು ಜನರು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಮೀಮಾಂಸಕರು ಈಶ್ವರನನ್ನು ಮನ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಜಾರ್ನಾಕ 
ಸಂಥದವರಿಗೆ ಪರಲೋಕವು ಮಾನ್ಯನಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲವೂ ಪರ 
ಮಾಣುವಿನಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟದೆ ಎಂದು ಕಣಾದನು ಸಾರಿದ್ದನು. ಎಲ್ಲವೂ 
ಕ್ಷಣಿಕವಾದದ್ದೆಂದು ಬುದ. ಸಂಥದನರು ಮನ್ನಿ ಸುತ್ತಿದ್ದರು. ನೂರಾರು 
ಮತಗಳು ಇದ್ದವು. ಆದರೆ ಯಾವ ಮತದವರೂ ಎರಡನೇ ಮತದವ 
ರನ್ನು ಕಾಡಲಿಲ್ಲ. ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹರಡಿಸುವನರನ್ನು ಯುರೋಪ 
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ದಲ್ಲಿ ಸುಚ್ಚಿ ದ್ದಾರೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಯಾರೂ ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಬ್ಬನ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಮತಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿ ಮಾನನಿದೆ, ಆದರನಿದೆ. 

ಜ್ಞಾನವು ಹುಡುಗಾಟಿಕೆಯ ಮಾತೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿದಿದಿಲ್ಲ. 
ಒಂದೊಂದು ಮಾತನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಲು ತನಗಳಷ್ಟು ಕಾಲವು ಬೇಕಾ 
ಗುತ್ತಿತ್ತು. ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದೊರಕಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಪಾಲಿಸಿ, ತನಃಶ್ಚರ್ಯೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ ಜ್ಞಾನದ 
ಲಿಯೇ ಮಗ್ನನಾದ ಹಲವರ ವರ್ಣನೆಯಿದೆ. ಜ್ಞಾನ ದೊರಕಿಸುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಕಾದಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಕ್ಷತ್ರಿಯರ ಕಥೆಗೆ, 
ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರು. ತುಲಾಧಾರ ವೈಶ್ಯನ 
ಕಡೆಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಜ್ಞಾನದ ಭಿಕ್ಲೈ ಗಾಗಿ ಹೋಗಿದ್ದನು. ಬಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ 
ಜ್ಞಾ ನವು ಪವಿತ್ರವಾದ ವಸ್ತುವು. ಸೂರ್ಯನ ಪ್ರಕಾಶವು ಯಾನ ಕಡೆ 
ಯಿಂದ ಬಂದರೂ ಅದನ್ನು ಸ್ಪೀಕರಿಸಲೇಬೇಕು. ಗಿಡದ ಬೇರುಗಳು 
ಎಲ್ಲ ಸ್ಥಳದಿಂದ ಹಸಿಯನ್ನು ದೊರಕಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಯತ್ನಿಸುತ್ತವೆ. ಇದ 
ರಂತೆ ಜ್ಞಾನೋಪಾಸಕನ ದೃಷ್ಟಿ ಇರಬೇಕು. ಕಚ ದೇವನು ದೈತ್ಯ 
ಗುರುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುನನು; ಮತ್ತು ದೈತ್ಯಗುರುವು ಅವನನ್ನು 
ಸ್ನಾಗತಿಸಿ ಜ್ಞಾ ನನ ಕಾಣಿಕೆಯನ್ನು ಕೊಡುವರು. ಜ್ಞಾನದ ಕ್ಲೇತೃದಲಿ 
ಶತ್ರು ಮಿತ್ರ ಗಳೆಂಬ ಭೈದಗಳ್ಳಾ ನ. ಜ್ಞಾನದ ಸ್ಲೇತ್ರವಲ್ಲ 

ನಚಿಕೇತನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೃತ್ಯುದೇವನ ಬಳಿಗೆ ಜ್ಞಾನದ ಭಿಕ್ಸೆಯನ್ನು 
ಬೇಡಿದನು. ಇದಕ್ಕಿಂತ ಜ್ಞಾನದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಹೇಗೆ ತಿಳಿಸಬೇಕು, 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಗಳಿಸುವದಿದ್ದರೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಸಾನಿನ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುವ ಪ್ರಸಂಗ 
ವಾದರೂ ಬರಬಹುದು! ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಭೀತಿ ಇಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವು ಬೇಕು 
ಎಂದು ಅನ್ನುವವನು ಮೂರೂ ಖಂಡಗಳಲ್ಲಿ ಹೋಗಲು ಮತ್ತು ತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡಲು ಸಿದ್ಧನಿರುವನು. 

ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ನೀಡುವದು ದೊಡ್ಡ ಸಾಧ 
ನೆಯು. ವಿಚಾರದ ಕಣ್ಣನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಕೊಡುನದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚು 
ಧನ್ಯತೆ ಏತರಲ್ಲಿದೆ? ಜ್ಞಾ ನಚಿಂತನದಿಂದ ನಮಗೆ ಹೊಳೆದ ವಿಚಾರ 
ವನ್ನು ನಾವು ಪ್ರಕಟ ಮಾಡಲೇಬೇಕು. ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ಹೊಳೆದ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ನಾವು ಪ್ರಕಟ ಮಾಡಲೇಬೇಕು. ವಿಚಾರಗಳು ಸಕ್ಟನಾದ 
ಮೇಲೆ ನಿರ್ಭಯತೆಯಿಂದ ಎಲ್ಲರ ಮುಂದೆ ಇಡಬೇಕು. ಹಾಗೇ ಬಿಡ 
ಬಾರದು. 
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ಜ್ಞಾನದ ಹೊರಗಿನ ಅಂಗವು ಹೇಗೇ ಇರಲಿ. ಆ ಅಂಗಗಳ ಪೂಜೆ 
ಯನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ಎಷ್ಟು ನಿಸ್ವಾರ್ಥತೆಯಿಂದ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಇದನ್ನೇ 
ನಾವು ಕಾಣಬೇಕು. ಜ್ಞಾನದ ಬಾಹ್ಯಾಂಗವು ವ್ಯಾಕರಣನಿರಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಅದೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮ ಸ್ಪರೂಪವೆಂದು ಅರಿತು, ಪಾಣಿನಿಯಂಥ 
ಒಬ್ಬನು ಹಗಲಿರುಳು ಪೂಜಿಸುವನು, ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಅವನಿಗೆ 
ಭಗವಾನ್‌ ಎಂಬ ಪದನಿಯನ್ನು ಕೊಡುವದು. ಪಾಣಿನಿಯು ಜ್ಞಾನದ 
ಒಂದು ರೂಪದಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನನಾಗಿದ್ದನು. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಭಗವಾನ" 
ಪಾಣಿನಿಯೆಂದು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತಾವದೂ ಅವನಿಗೆ 
ನೀರುತ್ತಿದಿಲ್ಲ. ಹೊಳೆಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ.. ಹೀಗೇ ಒಂದು ದಿವಸ ವ್ಯಾಕರಣ 
ವನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಪಾಣಿನಿಯ ತಪೋವನದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಹುಲಿಯು 
ಬಂದಿತು. ಅವನ್ನು ನೋಡಿ ಪಾಣಿನಿಯು ಓಡಿಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಹುಲಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿ ಪಾಣಿನಿಯು “ವ್ಯಾಜಿಫ್ರ್‌ತಿ ಸ ವ್ಯಾಪ್ರ್ಯಃ ಎಂದು ವ್ಯಾಘ್ರ 
ಶಬ್ದದ ವ್ಯೃತ್ಸತ್ತಿಯನ್ನು, ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದನು. ಆ ಆನಂದದಲ್ಲಿಯೇ 
ಅನನು ತಲ್ಲೀನನಾಗಿದ್ದನು. ಶಿಷ್ಯರೆಲ್ಲರೂ ಓಡಿ ಹೋಗಿದ್ದರು. ಹುಲಿಯು 
ಪಾಣಿನಿಯ ಮೇಲೆ ಹಾರಿ ಅವನನ್ನು ತಿಂದುಬಿಟ್ಟತು. ಎಂಥ ದೊಡ್ಡ 
ಜ್ಞಾನೋಪಾಸನೆಯು! ಜ್ಞಾನೋಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವವರು ಉಳಿದ 
ಬವನ್ನೂ ಮರೆತುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಏನೋ ಸಮಾಧಿಯಲ್ಲಿದ್ದಂತೆ! ಬಲ್ಲ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಧ್ಯ್ಯೇಯವನ್ನೇ ಕಾಣುವದು. ಎಂದರೆ ಸಮಾಧಿಯು. 
ಧ್ಯೇಯನನ್ನೇ ಬಿಟ್ಟು ಉಳಿದ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಮರೆಯುವದೆಂದರೆ ಸಮಾ 
ಧಿಯು! ಸಮಾಧಿ ಎಂದರೆ ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮರೆವು ಅಲ್ಲ. 
ಜ್ಞಾನದ ಯಾನದೇ ಸ್ಹೇತ್ರನಿರಲಿ. ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ 
ಕೊನೆಯ ಮಟ್ಟನ್ನು ಮುಟ್ಟುವವನು ಮತ್ತು ಅತಿಶಯ ಎತ್ತರವಾದ 
ಶಿಖರವನ್ನು ಹತ್ತುವವನು ಖುಷಿಯು. ದುಡ್ಡು, ಸುಖಗಳನ್ನು ಬಯಸು 
ನವರು ಇಂಥ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು ಕೃಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. ತಪಸ್ಪಿಗಳೇ ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವರು. ಜ್ಞಾನವೇ ಆಗಲ್ವಿ ನಿಜ್ಞಾ ನವೇ ಆಗಲಿ ಅದನ್ನು 
ಸಿದ್ಧಮಾಡಿ, ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತರಲು ಮಹಾತ್ಮರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯವಾದ 
ಮಾತು. ಜ್ಞಾನೋಪಾಸಕನು ಸತತವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯುವನು. 
ಜ್ಞಾನದೇನನ ದರ್ಶನವಾಗದೆ ಅವರು ನಿಲ್ಲುವಂತೆ ಇಲ್ಲ. ಜೀವನದ 
ನಿವಿಧ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಶೋಧನೆ ಮಾಡಲು ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಅನುವು ಅದೆ. 





ಕಿರ ಭಾರತೀಯ ಸಂ ಸೃತಿ 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಸಂಶೋಧಕನನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಲು 
ಸಜ್ಜಾಗಿನಿಂತಿದೆ. ಸಂಶೋಧನವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಊಟದ ಅರಿವೂ 
ಕೂಡ ಇಲ್ಲದ ನ್ಯೂಟನ್‌ನೂ ಖುಷಿಯೇ. ೫೦ ವರ್ಷ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಕಣ್ಣನ್ನು ಇತ್ತ ಕಾರ್ಲ ಮಾರ್ಕ್ಸನೂ ಮಹರ್ಷಿಯೇ. 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯೇ ನಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡಿದ ಡಾರ್ವಿನನನ್ನು 
' ಬುಹಿಯೆಂದು ಯಾರು ಮನ್ನಿ ಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ? ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ಒಂದು ಗುಡಿಸಲ 
ದಲ್ಲಿದ್ದು ಸಹಕಾರ್ಯದ ಹೊಸ ಹೊಸ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿ ಅವನ್ನು 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕೊಡಲು ಸಾಹಸಪಟ್ಟಿ, ಗಡಿಪಾರು ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಪ್ರಿನ್ಸ 
ಕ್ರೊಪೊಟ್‌ಕಿನ್‌ ಇವರಿಗೆ ಖಷಿಯೆಂದೆನ್ನದೆ ಇನ್ನಾರಿಗೆ ಅನ್ನಬೇಕು? 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಇವರೆಲ್ಲರನ್ನೂ ಪೂಜಿಸುವದು. ವಿಶ್ವ 
ಭಾರತಿ ವಿದ್ಯಾವೀಶವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿ ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಖುಷಿಗಳನ್ನು 
ಬರಮಾಡಿಕೊಂಡು ಭಾರತವು ಆದರಿಸುತ್ತದೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ರವೀಂದ್ರ 
ನಾಥರು ಜಗತ್ತಿನ ನಿದರ್ಶನಕ್ಕೆ ತಂದಿದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಹಿರಿಯ 
ಆಚಾರ್ಯರನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಬರಮಾಡಿಕೊಂಡು -ಅವರನ್ನು ಆದರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ರನೀಂದ್ರನಾಥರಿಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆತ್ಮದ ಅರಿವು ಇದೆ. ಅನರು 
ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಿಜವಾದ ಉಪಾಸಕರು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ನಿರೋಧವೆಂದೂ ಇದ್ದಿಲ್ಲ. 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಮತಗಳನ್ನು ಸಹ ಮುಂದಿಡುವವರನ್ನು ಗೌರವಿಸಲಾಗು 
ತ್ತಿತ್ತು. ಮತ್ತು ಆ ಮತಗಳನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆಯಾ ಮತಗಳ 
ಬೆನ್ನ ಹಿಂದೆ ಇರುವ ಕಳಕಳಿಯನ್ನು, ಅನುಭವವನ್ನು, ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು 
ನೋಡುತ್ತಿ ದ್ದ ರು. ಆಯಾ ಮತಸ್ಥಾನಕರ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡುವ ಸಿದ ತೆಯನ್ನು 
ನೋಡಲಾಗುತ್ತಿ ತ್ತು. ಭಾರತೀಯ Wr ಒಮೆ ಲೇ ಹೊಸ 
ಮತಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಬಗೆಯ ಮತಗಳಿಗೆ 
ಅನುವು ಇತ್ತು. ಸತ್ಯವಿದ್ದದ್ದು ಕಾಲರ ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. 
ಅಸತ್ಯನಿದ್ದದ್ದು ಅಳಿಯುತ್ತದೆ. ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತಿತ್ತು. 

ಪರಮೇಶ್ವರನ ಮೂಲ ರೂಸನೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನವು ಎಂದು ನಮ್ಮ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಪರಮೇಶ್ವರನೆಂದರೇನು? ಬ್ರಹ್ಮನೆಂದರೇನು? 
“ಜ್ಞಾನಂ ಬ್ರಹ್ಮ'' ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಇದಕ್ಕಿಂತ ಉತ್ತಮವಾದ ಪರ 
ಮೇಶ್ಚರನ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಈಶ್ವರನ 


ಬುದ್ಧಿಯ ಹಿರಿಮೆ ಕಿ೧ಿ 


ಉಪಾಸನೆ ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನದ ಉಪಾಸನೆಯು, ಜ್ಞಾನದ ಉಪಾಸ ಉಪಾಸನೆ 
ಯನ್ನು ಅನಂತವಾದ ರೂಪಗಳಿಂದ ಮಾಡುವದು. ಸಮಾಜ ಶಾಸ್ತ್ರ, 
ಖಗೋಲ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಭೂಗೋಲ, ಇತಿಹಾಸ, ಆಯುರ್ವೇದ, ತತ್ವಜ್ಞಾನ, 
ಯೋಗ್ಯ ಕರ್ಮಯೋಗ್ಯ ಗಣಿತ್ರ ಸಂಗೀತ ಇವು ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳೇ 
ಆಗಲಿ ಅಥವಾ ವಿಷಯಗಳೇ ಆಗಲಿ, ಇವೆಲ್ಲವೂ ಆ ಜ್ಞಾ ನರೂಪಿಯಾದ 
ಪರಮೇಶ್ವರನ ಅಂಶಗಳೇ, ಇವುಗಳ ಪೂಜೆಯೆಂದಕೆ ಪರಮೇಶ್ವರನ 
ಪೂಜೆಯು. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಆ ಜ್ಞಾನಸೂರ್ಯನ ಕಿರಣಗಳು. ಮಹಾಭಾರತ 
ದಲ್ಲಿಯ ಕ್ಲೊ (ಕಗಳಸ್ಟ ೪, ಗಣಿತದಲ್ಲಿಯ ಪ್ರಮೇಯಗಳು ಪೂಜ್ಯವಾದವು. 
ಶತಿ ಸ್ಮ ತಿಗಳ ಅಭ್ಯಾಸ ಸದಷ್ಟೇ, ಸಪ್ಟಿಶಾಸ್ರ್ರಡ ಅಭ್ಯಾಸ ಸವು ಸನಿತ್ರ 
ಸಾದದ್ದು” ಸನಾತನ ಧರ್ಮದ ಈ ವಿಶಾಲವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಾನು 
ಮತ್ತೆ ಕರಿಯಶೀಕಾಗಿದೆ. ಬೌದಿ ಕ ವಿಕಾಸದ ಕೊನೆಯ ಶಿಖರವನ್ನು 
ಪುನಃ ಮುಟ್ಟಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಹೊಸ ತೇಜಸ್ಸಿನಿಂದ ಕಂಗೊಳಿಸುವದು. ಕೆಲವೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಂರಕ್ಷಕ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳು ಇಂದು ನಡೆದಿವೆ. ಹೊಸ ವಿಚಾರದ ಗಾಳಿಯ ಸುಳುವು 
ಸಹ ಮುಟ್ಟಿದಂತೆ ಸನಾತನಿಗಳೆಂದು ಅನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಈ ಜನರು ಕೋಟಿ 
ಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಲಾರಂಭಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇವರು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಂರಕ್ಷಕರಲ್ಲ; ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಭಕ್ಷಕರು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹೆಣವನ್ನು ಅಪ್ಲಿ ಕೊಳ್ಳ ಲು ಇಚ್ಛೆ 


ಸುತ್ತಾರೆ ಇವರು. ಮತ್ತು ಒಳಗಿನ ಪ್ರಾಣವನ್ನು ನಚುಕುತ್ತಿ ದ್ದಾರೆ, 
ಇವರು ಸನಾತನಿಗಳಲ್ಲ, ಆಸನಾತನಿಗಳು. 


ಸನಾತನನೆಂದರೇನು? “ಸನಾತನನೋ ನಿತ್ಯನೂತನಃ''- ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಹೊಸ ಹೊಸ ರೂಪಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುವದೇ ಸನಾತನವು. ಇದೇ 
ಉಳಿಯುವ ಬದುಕು. ಹೊಸದಾಗಿ ಚಿಗಿಯದೆ ಇದ್ದ ಮರವು ಮರಣ 


ಹೊಂದಿತೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಜ್ಞಾನೇಶ್ಚರಿಯ ಕೊನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


ದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾ ನೇಶ್ವ ರರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ”ಗೀತಾತತ್ವವು ದಿನಾಲು ಹೊಸ 
ದಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ.” ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ಶಬ್ದ ಗಳ ನರವು ನಮಗೆ ಬೇರೆ 


ಯಾಗಿ ಕಾಣುವದು. ಯಾಕಂದರೆ ನಾವ” ಆ ಶಬ ಗಳನ್ನು ಇಪ್ಪತ್ತನೆಯ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲಿದ್ದ 'ಪ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನರಿತು ನೋಡುವೆನು. Me ವಿಕಾಸ 
ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಶಬ್ದಟ್ರು ಕಿರಿಯದಿದ್ದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ಅರ್ಥವು 
ಹಿರಿಯದಿರುತ್ತದೆ. ನಿಚಾರದ ' ಉತ್ಕ್ಪ್ರಾಂತಿಯು ಸ ಸತತವಾಗಿ ನಡೆದೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. 


೩s | ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಭವ್ಯಕಟ್ಟಿಡವು ಹೊಸ ವಿಚಾರದ ಗಾಳಿ 
ಯಿಂದ ಬೀಳುವದೆಂದು ಭಾವಿಸುವವರು ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂರಕ್ಷಕರೇ ? 
ಹೊಸ ವಿಚಾರದ ಗಾಳಿಯಿಂದ ಬೀಳುನಂಥ ಕಟ್ಟಿಡನಿದ್ದರೆ ಅದು ಉಳಿ 
ದಾದರೂ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? ಸ್ವಲ್ಪು ಸಹೆ ಗಾಳಿ ಸಹನವಾಗದಂಥ 
, ಕ್ಷಯರೋಗಿಯಂತೆ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕತಿ ಅಡೆ ಎಂಬುದೇ ಅರ್ಥವಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲವೇ ಇದರಿಂದ! ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಇಷ್ಟು ಪೊಳ್ಳಾಗಿ 
ದೆಯೋ? ನನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಗಂತೂ ಹಾಗೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನದ ಅನು 
ಭನದ ಅಡಿಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ಕಟ್ಟದ ಈ ಭವ್ಯ ಕಟ್ಟಡವು ಎಂದಿಗೂ 
ಬೀಳುವ, ಅಲೆಯುವ ಭಯವಿಲ್ಲ. ಕೋಟೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ, ಗೋಡೆಕಟ್ಟ 
ಮುಸುಗಿನಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಇರಲಾರದು. ಮುಸುಗಿನಲ್ಲಿದ್ದು ಪವಿತ್ರವೆಂದು 
ಅನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು ಬೇಡ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ. ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳು ನಮ್ಮ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಬೇಡಾದ ಬದುಕಲ್ಲ. ಅನುಭವದ ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಹಚ್ಚಿದ ಜ್ಞಾನದ 
ಪಾಯದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಯಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ 
ನಿರೋಧಿಸುವದಿಲ್ಲ. 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಡೆವ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ 
ತಿಯು ಬಳಸುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹೆಬ್ಬಾಗಿಲು ತೆರೆದದೆ. 
ಸಾಮ್ಯವಾದದ ವಿಚಾರಗಳು ಬಂದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಬಾಲ್ಯಚರಿತ್ರೆ 
ಯನ್ನು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕಾಣುವದು. 

ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಬೆಣ್ಣೆಯನ್ನು ಕಳವು ಮಾಡಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು, ಕಾಲ 
ಜೆಳಗೆ ತುಳಿಯಲ್ಪಟ್ಟನರ ಪಕ್ಷನನ್ನು ನಹಿಸಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಗಳನ್ನು ಮಣ್ಣು ಮುಕ್ಕಿಸುವ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿತವನಿಗೆ ಸಾಮ್ಯವಾದದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವನು. "ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಅಸತ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಾಕ್ಷಿಯು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸೇ. ಎಂದು ಹೇಳುವ ತುಕಾರಾಮನ ದರ್ಶ 
ನನು, "ನಿಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಗೆ ತಿಳಿದಂತೆ ನಡೆಯಿರಿ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಥ್ಯೇಯಾ 
ಸಕ್ತರಾದ ಹೊಸ ವಿಚಾರವನ್ನು ಹರಡುವವರಲ್ಲಿ, ನಿಜವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಉಪಾಸಕನಿಗೆ ಆಗುವದು, ಭಯ, ನಾಶ, ಸಾವು ಈ ಶಬ್ದಗಳ ಗುರುತು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥೃತಿಗೆ ಇಲ್ಲ. ಯಾಕಂದರೆ ಜ್ಞಾನವು ಅಳಿಯುವದಲ್ಲ. 
ಮತ್ತು ಅಳಿಯದಂಥ ಜ್ಞಾನವೇ ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ತಳೆಪಾಯನಾಗಿದೆ. 

ವಿಚಾರಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ ಸ.ತಿಯೊಂದು ಹೆಜೆ.ಯನ್ನು ಮುಂದಿ 
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ಬುದ್ಧಿಯ ಹಿರಿನೆ ತಿಕ್ಕಿ 

ಡಲು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. «ದೃಷ್ಟಿಪೂತಂ ನ್ಯ ಸೇತ್‌ 
ಪಾದಂ ವಸ್ತ್ರಮಾತಂ ನಿಬೇತ್‌ ಜಲಂ'--ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ವರ್ಶಿಸಿರಿ; 
ಅರಿನೆಯಲ್ಲಿ ಸೋಸಿ ನೀರು ಕುಡಿಯಿರಿ. ವಿಚಾರವನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ 
ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಇಡಲು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಧರ್ಮವೆಂದ 
ರೇನು? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಕಣ್ಣು, ತೆರೆದು ಮಾಡುವದೆಂದರೆ 
ಧರ್ಮವು. ಮುಂಜಾನೆ ಬೇಗ ಎದ್ದು ಸ್ನಾನ ಸಂಧ್ಯಯನ್ನು ಮಾಡುವ 
ದಿಷ್ಟೇ ಧರ್ಮದ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಇಪ್ಪತ್ತುನಾಲ್ಕು ತಾಸು ನಮ್ಮಿಂದಾಗುವ 
ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಧರ್ಮವು. ಜೀನನಿರುವವರೆಗೆ ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳೂ 
ಧರ್ಮವೇ. ಧರ್ಮವೇನು ದೇವರ ಮನೆ ಮೂರ್ತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಇರುನಡೊ? 
ಧರ್ಮವು ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಅದೆ. ನಾವು ಹೋದಲ್ಲೆಲ್ಲ ನಮಗೆ 
ಹನೆಯು ಬೇಳು; ಅದರಂತೆ ಧರ್ಮವೂ ಬೇಕು. ಅಡುಗೆಮನೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಇರಲಿ, ವಿಧಿಮಂಡಳದಲ್ಲಿಯೇ ಇರಲಿ ಕಾರಖಾನೆಯನ್ಲಿಯೇ ಇರಲಿ, 
ಎಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ನಮ್ಮ ಕರ್ಮಗಳು ಧರ್ಮಮಯವಿರಬೇಕು. 

ಧರ್ಮಮಯವೆಂದಕೆ ವೇದಮಯ್ಯ ವಿಚಾರಮಯವಿರಬೇಕು. 
ಅಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕೆಲಸವನ್ನು ತಿಳಿದು ಮಾಡಬೇಕು. ಆದರೆ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಶುದ್ಧ ನಿರಬೇಕಾದರೆ ಹೃದಯವೂ ಬೇಕು. ಹೃದಯವು ಶುದ 
ನಿರಬೇಕಾದರಿ ಬುದ್ಧಿಯೂ ಬೇಕು. ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಗಳ ತನ್ಮಯ 
ತೆಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಹಾನಿಚಾರವೆಂದರೆ ಧರ್ಮುನು. ಈ ರೀತಿ ತನ್ಮಯತೆ 
ಇದ್ದವರನ್ನು ನೂವು ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾಪಕರೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಒಬ್ಬನೇ 
ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾಪಕನಿರುತ್ತಾನೆಂದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಥತಕಿಯು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. 
ಸಮರ್ಥ ರಾಮದಾಸರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ- “ಧರ್ಮಸಂಸ್ಕಾಪನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡುವ ನರರು ಹಿಂದೆ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಮುಂದೆ ಆಗುವರು.'? ಆಯಾ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ, ಬಹುಜನ 
ಸಮಾಜದ ಸುಖ-ದುಃಖಗಳನ್ನು ಅರಿತು, ಮಹಾಪುರುಷರು ಯುಗಧರ್ಮ 
ವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ 
ಮತ್ತು ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಧರ್ಮದ ಬೆಳವಣಿ 
ಗೆಯೆ ರೀತಿಯು. 

ಭಾರತೀಯ ಧರ್ಮವು ಬೆಳೆಯುವ ಧರ್ಮವು. ಹೊಸದನ್ನು ತನ್ನ 
ದಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತದೆ, , ಹೊಸ ಹೊಸ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಗಿ 


೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನುಗ್ಗಿ ಸ್ವಾಪ್‌ ಲ ಬೆರಿಸಿಕೊಂಡು ಸಮಾಜ ಧಾರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡು 
ವದು. ನಿಚಾರನಿಲ್ಲದೆ ಸಮಾಜವು ನಿಲ್ಲುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಜ್ಞಾನವು ಶಕ್ತಿ 
ಯಾಗಿದೆ. ಸನಾತನ ಧರ್ಮವು ಅದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸದೆ ಹೇಗೆ ಬಿಡುವದು? 

ಕೆಂಪಾದ ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಏಡಿಯಲಿಚ್ಛಿಸುವ ಹ ಹನುಮಂತನಂತೆ, 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕ್ಲಿತಿಜದ ಮೇಲೆ ಮೂಡುವ ಭವ್ಯವಾದ, 
ಹೊಸದಾದ, ದಿವ್ಯವಾದ ನಿಚಾರಗಳನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಬಯಸುತ್ತದೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ್ರುವವರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲ. 
ಅದು ಗತಿಶೀಲವಾದದ್ದು, ಮುಂದುವರಿಯುವಂತಹದು. ಅದು ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ನಿಲ್ಲುವಂತಿಲ್ಲ. ದಿನಾಲು ಸತ್ಯದ ಹೊಸ ಹೊಸ ದರ್ಶನವನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಹೆಣಗಾಡುತ್ತದೆ. " ಈಗ ಸಾಕು?' ಎಂಬ ಉದಾ ಗಳನ್ನು ಸತ್ಯ 
ಸಂಶೋಧಕರು ಎಂದಿಗೂ ತೆಗೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಅನಂತ ಕ್ಸೇತ್ರನೆ ವು ಅನರ 
ಕಣ್ಣೆ ದುರಿಗೆ ಅದೆ. ಮಹಾತ ತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯವರ ಜೀವವನ್ನ ನೋಡಿರಿ, 
ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯ ದೀಪದ ಸಹಾಯದಿಂದ, ಅವರು ಸೇರಿ ಇದ್ದ 
ಕ್ಷೇತ್ರ ನೇ ಪ್ರಸಂಚದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ರಾಜಕೀಯ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಪ್ರಯೋಗ 
ಗಳನ್ನು ನಡೆಸಿಯೇ ಇದ್ದಾರೆ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಶಿಕ್ಷಣ, ಗ್ರಾಮೋದ್ಯೋಗ, 
ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣೆ, ಆರೋಗ್ಯ, ಊಟಣಡಿಗೆ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾದಿ 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಿಷಯಗಳೇ ಇರಲಿ ಇವೆಲ್ಲ ಕ್ಸೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಅನರು ಬುದಿಯ ಉಪಾಸಕರು, 
ಅನರು ನಿಜವಾದ ಸನಾತನೀ ವೇದಧರ್ಮದ ಅನುಯಾಯಿಗಳು. 

ಬುದ್ಧಿವಂತ ಮನುಷ್ಯನು ನಿರ್ಭಯನಿರುತ್ತಾನೆ. ಅನನು ಯಾರ 
ಎದುರೂ ಬಾಲ ಬಡಿಯುತ್ತ ಕೂಡ್ರುವದಿಲ್ಲ. ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ ಮುಂದೆ 
ಹೆಚ್ಚೆಯನ್ಸಿಡುವನು. ಪುರಾಣ ಮತವಾದಿಗಳು “ಕಲಿಯುಗ ಕಲಿಯುಗ”? 
ಎಂದೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಹೊಸ ನಿಚಾರಿಗಳು “ಯಂತ್ರಯುಗ ಯಂತ್ರಯುಗ'' 
ಎಂದು ಜನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು “ ನಾನು ನನ್ನ 
ಯುಗವನ್ನೇ ಆರಂಭಿಸುನೆನು. ಚರಕಾ ಯುಗವನ್ನು ತರುನೆನು. 
ಗ್ರಾಮೋದ್ಯೋಗ ಯುಗವನ್ಸ್ವಾರಂಭಿಸುವೆನು.?' ಹೀಗೆನ್ನುತ್ತಿರಬೇಕು, 
ಬುದ್ಧಿವಂತರು ಎರಡನೆಯವರು ಅಂದದ್ದನ್ನು ಅನ್ನುವದಿಲ್ಲ. ತೀಡಿದ್ದನ್ನೇ 
ತೀಡುವದಿಲ್ಲ. ಅನನು ಸ್ವತಃ ನಿಚಾರದ ಯುಗವನ್ನು ತನ್ನ ಸುತ್ತಲೂ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಲು ಉತ್ಸುಕನಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಬುದ್ಧಿ ಯ ಹಿರಿಮೆ ೩೫ 


ಸತ ಬುದ್ಧಿಯು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತೀರ ಕಡಿಮೆ. ಸನಾತನಿಗಳು 
ಹತ್ತು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂಜಿ ಬಾಳಿದ ಖುಷಿಗಳ ಗುಲಾಮರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಹೊಸ ಪೀಣಗೆಯನರು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಂಡಿತರ ಗುಲಾಮರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ನಿಮ್ಮ ಸ್ವಂತ ದೀಪವನ್ನು ಹಚ್ಚಲು 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ನಿಮ್ಮ ದೇಶದ ಪರಂಪ ನಿಯ. ನೆರೆ ಜೊಕೆಯ ಸೀರೆಗಳ 
ವಿಚಾರನನ್ನು ಮಾಡಿ, ನಿಮ್ಮ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಕಲ್ಲಾಣನನಿ ಯುನದನು 
0೬ | ; ಹ ನ್ನ 

ಸತ್ಯನನ್ನ ನ್ರರಿಯುವ ಹಸಿವು, ಸ ಸತ್ಯಕಾಮನ ಈ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟ 
ದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ 

ಮಾನನ್ನ್ನ ಜಾತಿಯವರು ಆರಂಭಿಸಿದ ಎಲ ಉದ್ಯೋಗ ಮತ್ತು 
ವಿಚಾರ ಕೆ ಶ್ಸ್ಟೇತ್ರ ಸ ನಾನು ನುಗ್ಗಬೇಕಾಗಿದೆ. ಯಂತ್ರ 
ಗಳ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಶಿಲ್ಪ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಶಿಕ್ಷಣ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಸಾಹಿತ್ಯ, ಕಲೆ, ಆಟನೋಟ 
ಸಮ್‌ ಶಾಸ್ತ್ರ, ೫ ಮಾನವಶಾಸ್ತ್ರ-ಸತ್ಯ 





ಭಾರತೀಯ i ಅರಿವಿನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಸಹಕಾರಿ ಚಳವಳಿ 
ಯಾಗಲೀ, ಹೊಸ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನ ಆರಂಭಿಸುವದಾಗಲಿ, ಕೂಲಿಕಾರರ 


ಸಂಘಟನೆಯೇ ಆಗಲಿ, ನಾವು ಎಲ್ಲ ಹ ಹೋಗಲು ಸಿದ್ಧರಾಗ 
ಬೇಕು. ಅಭ್ಯಾ ಸನನ್ನು ವಾಡಶೇಬೇಕು. ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನುದರೂ ತೆ ಕೊ 
ಳೃಲೇಬೇಕು. ಇ ಇದೇ ದೇವರ ಪೂಜೆ. ನೀನರು ನ ಮಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಕಕ್ತಿಯೆನ್ನು 
ಬೆಳೆಸುವದೆಂದಕೆ ಅವನ ಪೂಜೆಯು. ಪರಮೇಶ್ವರನು ಇತ್ತ ಬುದ್ಧಿಯ 
ನಿಕಾಸವನ್ನು ಮಾಡುವದೆಂದರೆ ನಿಜನಾದ ರ್ಮುನನ್ನು ಆಚರಿಸಿದಂತೆ. 
ಚ್‌ ಕಾಲದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಆ ಕಾಲದ ವಿಚಾರವಂತರು ಬಿಡಿ 
ಸುವದಿರುತ್ತದೆ. ಆರ್ವಾಚೀನ ಬುದ್ಧಿಯ ಇದಿರು ಅರ್ವಾಚೀನ ಸಮಸ್ಯೆ 
ಗಳಿವೆ. ಭಾರತೀಯ ಜ| ಇದು ಅಸಾಧ್ಯವೇ? ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳ ಜೊಳೆಗೆ ಸ ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಕೂಡ್ರುವ ಅಧಿಕಾರವು ವೇದ 
NE ಪೂರ್ವಜರನ್ನು ಹೊಗಳಿಯಾಗಲೀ, ಸಿಕ್ಟುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಹೊಸ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳಿಗೆ ನಾವು ಕೈ ಹಾಕಲೇಬೇಕು. ಪ್ರಯೋಗಾ ಲಯಗಳನ್ನು 
ಅಂದರೆ ಹೋಮಶಾಲೆಗಳನ್ನು, ನಾವು Mp ಸತ್ಯದೇವನ 
ಎಲ್ಲ ಅಂಗಾಂಗಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯೋಗಗಳು ಸುರುವಾಗಲಿ. 
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ಇನ್ನು ನಾವು ಎಲ್ಲಿಯೂ ನಿಲ್ಲಬಾರದು. ವಿವಿಧ ಕ್ಸೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನುಗ್ಗ 
ಬೀಕು. ಗ್ರಾಮ ಸಂಘಟನೆ, ಖಾದಿ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಸಮಾಜ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಹೊಸ 
ನೀತಿ, ಯಾವದೇ ಕ್ಲೇತ್ರನಿರಲಿ, ಆ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಆಳವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿ, 
ಹೊಸ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸೋಣ. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಸಂಗ್ರಹಾಲಯ, ಪ್ರಯೋ 
ಗಾಲಯ, ಮತ್ತು ಗ್ರಂಥಾಲಯಗಳನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸುವಾ! ಬೌದ್ಧಿಕ ಮತ್ತು 
ವೈ ಚಾರಿಕ ಸಹಕಾರ್ಯವನ್ನು ದೊರಕಿಸುವಾ. ಜ್ಞಾನವು ಸಹಕಾಕದಿಂದ 
ದೊರಕುನ ವಸ್ತುವು. ಸಹಕಾರವೇ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಿಚಾರದ ಮೂಲವು. 
ಹಿಂದಿನ ನೂರಾರು ವಿಚಾರಗಳ ತಳಪಾಯದ ಮೇಲೆ ಹೊಸ ವಿಚಾರವು 
ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಗಾಂಧಿಯವರು ಓಳಕರ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಅರಳಿಸುವರು. 
ಜನಾಹರಲಾಲರು ಗಾಂಧಿಯವರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಮುಂದಕ್ಕೊಯ್ಯುವರು. 
ಇದು ಜ್ಞಾನದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿಯ ರೀತಿಯು. ಇಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾ 
ರಕ್ಕೆ ಅನುವು ಇಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನೇಶ್ವರನ ಸೂಜಿಯನ್ನು ನಮ್ರತೆಯಿಂದ 
ಮತ್ತು ನಿಷ್ಕೆಯಿಂದ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತಲಿದೆ-- “ಮುದು ಮಕ್ಕಳೇ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಗಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಾಣಾರ್ಸ್ನಣನನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಿದ್ಧರಾದ ನೂರಾರು ಜನರು ಹುಟ್ಟುತ್ತಾರೆ. ಅದರಂತೆ ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿಯೂ 
ಆಗಲಿ, ನಿಚಾರ ಪೂಜೆಯು ಇಲ್ಲಿಯೂ ಆರಂಭವಾಗಲಿ.” 

ನಿಚಾರಗಳು ಖಡ್ಗದ ಅಲಗಿಗಿಂತ ಹದನವಾದವು. ವಿಚಾರವು 
ಹೊಸ ಜೀವನನನ್ನೇ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಪ್ರಜ್ವಲಿಸಬೇಕ್ಕು 
ನಿಚಾರದ ಬೆಂಕಿಯು ಮತ್ತೆ ಉರಿಯದೆ ಕಶ್ಮಲಗಳು ಸುಟ್ಟು ಹೋಗು 
ವಂತಿಲ್ಲ. 

ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇಂದು ಕ್ರಾಂತಿಯ ಸಮಯವೊಂದು ಒದಗಿದೆ. ಈ 
ಕ್ರಾಂತಿಯು ಬರೇ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಅಲ್ಲ. ಇದೊಂದು ಶತಮುಖ 
ವಾದ ಕ್ರಾಂತಿಯು, ಇಡೀ ಪ್ರಸಂಚನನ್ನೈ ಹುಡುಕುನದದೆ, ನೋಡುವ 
ದದೆ; ಎಲ್ಲ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಹೊಸ ಕಾಲ, ಹೊಸ 
ಕಣ್ಣು; ದುಡಿಯುವವರಿಗೆ ಒಂದು ತುತ್ತು ಅನ್ನವು ಹೇಗೆ ಸಿಕ್ಕೀತೆಂದು 
ನೋಡುವುದು ಇಂದಿನ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ಉಪಯುಕ್ತವಾದ 
ಯಾವದಾದರೊಂದು ಹೊಸ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು ಕೈಕೊಂಡು ಅದರಲ್ಲಿಯೆ 
ಇಡ ೧ಗುಗಾಗುನ್‌ಗೊಡರೆ ಸಾಧನೆಯು. 
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ನಿರ್ಮಲ ನಿಚಾರ ಮತ್ತು ಶುದ್ಧ ದೃಷ್ಟಿ ಇವುಗಳ ನಿತಾಂತ ಅಗ 
ತ್ಯವು ಇಂದು ನಮಗಿದೆ. ಸ್ವಾರ್ಥ, ಉಲಕೋಚಿತನ, ಅಧೀರತೆ, 
ಸೋಮಾರಿತನ ನಮಗೆ ಬೇಡ. ನಿರ್ಮಲತೆಗೆ ಆಳವಾದ ಅಭ್ಯಾಸವು 
ಅವಶ್ಯವಾದದ್ದು. ಪ್ರಯತ್ನವೂ ಬೇಕು, ದುಡಿತವೂ ಬೇಕು; ಸಮಾಜ 
ನಿಷಯಕವಾದ ಪ್ರೇಮವೂ, ಕಳಕಳೆಯೂ ಇರಬೇಕು. ಸಮಾಜವು ಹೇಗೆ 
ಸುಖಿಯಾದೀತು? ಎಂಬ ಕಳಕಳಿಯು ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದರೆ ನೀವು ನಿಚಾರ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವಿರಿ. ಆಗ ನಿಮಗೆ ವಿಚಾರವು ತೋಚುವದು. ಆ ಮೇಲೆ 
ಅದು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ಬರುವದು. ಈ ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಆಚಾರಕ್ಕೆ 
ಯುಗಧರ್ನುನೆನ್ನುನರು. 


AN 
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ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಬುದ್ಧಿ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯು. 
ಆದರೆ ಬರೇ ಬುದ್ಧಿ ಯಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಹೃದಯದ ಕರೆಯನ್ನು ಸಹ ಅದು 
ಲಾಲಿಸಿದೆ. ನಿರ್ಮಲ ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿ ಇವು ವಸ್ತುತಃ ಒಂದೇ. 
ನಿರ್ಮಲ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ನೇಹನಿರುತ್ತದ, ಮತ್ತು ನಿರ್ಮಲ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ಧಿಯ ಪ್ರಕಾಶವು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ನಿರ್ಮಲ ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ 
ಇವು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆಧಾರಸ್ಮಂಭಗಳು. 

ಉದಾರ ವಿಚಾರಗಳ ಮೇಲೆ ಆಧಾರ ಸಡೆದದ್ದರಿಂದ ಈ 
ತಿಯು ಹಲವಾರು ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಎರಡು 
' ಭಾಗಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಒಂದು ಶಾಶ್ವತ ತತ್ವದ ಭಾಗವು, ಇನ್ನೊಂದು 
ಅಶಾಶ್ಚತ ತತ್ವದ್ದು. ಇದನ್ನು ನಾನು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ 
ಕಾಣಬಹುದು. ನಮ್ಮ ಶರೀರವು ಬದಲಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು 
ಬದಲಾಗದೆ ಹಾಗೆಯೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಮೂಡು 
ತ್ತವೆ, ಮಡಿಯುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಸಮಾಜವು ಚಿರಂತನನಾದದ್ದು. ನದಿಯ 
ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿಯ ಬಿಂದುಗಳು ಪ್ರತಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಪ್ರವಾಹವು ಶಾಶ್ಚತವಾದದ್ದು. 


ಸಂಸ್ಥೆ 
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'ಧರ್ಮದ ಯನುರೂಸವಾದ ಭಾಗವು ಬದಲಾವಣೆ ಹೊಂದುನ 
ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ನಿಯಮರೂಪವಾದ ಭಾಗವು ಬದಲಾಗುತ್ತದೆ. ಧರ್ಮದ 
ಯಮಭಾಗವೆಂದರೆ ಎಂದಿಗೂ ಬದಲಾಗದ ಭಾಗವು. ಸತ್ಯ, ಅಹಿಂಸೆ, 
ಸಂಯನು, ದಯೆ, ಪ್ರೇಮ, ಪರೋಪಕಾರ, ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯೆ ಇವೇ 
'ಮೊದಲಾದುದಕ್ಕೆ ಯಮವೆಂದು ಕರೆಯುವರು. ಸಂಧ್ಯಾನಂದನೆ, ಸ್ನಾನ, 
ಗಂಧ ಇನು ನಿಯಮ ಭಾಗಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿದವು. ಯಮವು ಅಚಲ 
ಧರ್ಮವು, ಮತ್ತು ನಿಯಮವು ಚಲಧರ್ಮವು, ಯಮದ ವಿಚಾರ ಬಿಟ್ಟು, 
ನಿಯಮಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವವು ಪ್ರಾಸ್ತನಾದೊಡನೆ ಸಮಾಜವು ನಾಶ 
ಹೊಂದುನದು ಖಂಡಿತನೆಂದು ಸ್ಮೃತಿಗಳು ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಈ ಸ ಸ್ಕೃತಿ ನಚನವು ನನ್ಮು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಯೇ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂದು 
' ನಾವು ನಿಯಮದ ಸ್ತೋಮನನ್ನು ಬೆಳಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಜನಿವಾರ, ಗಂಧ, 
ಚಂಡಿಕೆ ಇವೇ ಧರ್ಮವಾಗಿವೆ. ಯಮದ ಅರಿವೇ ಇಲ್ಲ ನಮಗೆ. ನಿಯ 
ಮನೇ ಜೀವನ ಸರ್ವಸ್ವವಾಗಿದೆ. 

ಚಲನಸ್ತುನನ್ನು ಅಚಲನೆಂದು, ಭನ ಚಲನೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿದಾಗ ಧರ್ಮದ ಸುಂದರನಾದ ಸ್ವರೂಪವು ಅಳಿದುಹೋಗುತ್ತದೆ. 
ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆಗೆ ನಮಗೆ ನಿಯಮಗಳನ್ನು . pHs ಆದರೆ 
ನಾವು ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ಹೀಗೆ ಮಾಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ಯಮದ ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಯೇ 
ಇಡುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿಯೋಗ ಪದ್ಧತಿಯು ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು. ಆರ್ಯಾ 
ವರ್ತದಲ್ಲಿ ಭೂಮಿಯು ನಿಪುಲನಿದ್ದಾಗ, ಮತ್ತು ಜನಸಂಖ್ಯೆಯು ಕಡಿಮೆ 
ಇದ್ದಾಗ ನಿಯೋಗವು ನಿಯಮವಾಗಿತ್ತು. ಮುಂದೆ ಈ ನಿಯಮವು 
ಬದಲಾವಣೆ ಹೊಂದಿತು. ಮತ್ತು ಕೆಲಕಾಲದ ಮೇಲೆ ಅದು ನಷ್ಟವಾ 
ಯಿತು. ಆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜ ಧಾರಣೆಯು ಯೋಗ್ಯವಾಗಿರಬೇಕೆಂದು 
ಆಯಾ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಉಸ ಸಯುಕ್ತ ವಾದ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಸಮಾಜದ ವಿಚಾರ 
ವಂತ ಮುಂದಾಳುಗಳು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಸ್ತ್ರೀಯರ ಸಂಖ್ಯೆಯು ಕಡಿಮೆ 
ಯಾದರೆ ಒಬ್ಬ ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಅನೇಕರು ಸತ್ನಿಯೆಂದು ಲಗ್ಗವಾಗುವದು 
ನೀತಿನಿಯಮನಾಗುವದು. ಇದೇ ರೀತಿ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಪುರುಷರು 
ಕಡಿಮೆಯಾದರೆ ಬಹುಪತಿ ತೃವು ನೀತಿನಿಯಮವಾಗುದದು. ಅರಬಸ್ಥ್ಮಾನ 
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ದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಸೈಗಂಬರರು ಹೇಳಿದರು. ಈ ರೂಢಿಗಳು, ನಿಯಮಗಳು 
ಮತ್ತು ನಡೆವಳಿಕೆಗಳು ಆಯಾ ಕಾಲಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಇರುತ್ತವೆ. ಸಮಾಜದ 
ಸ್ಪಿತಿಯೊಡನೆ ಅವೂ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತವೆ. 

ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದ ಇತಿಹಾಸದ ಅನಲೋಕನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ 
ನೂರಾರು ಬದಲಾನಣೆಗಳನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ವೇದಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಣ್ಣ 
ತಂಗಿಯರ ಮದುವೆಯಾದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಅನೆ. ಯಮ ಮತು 
ಯನೀ ಇವರ ಸಂವಾದವು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಜೆ. ಯಮಿಯು ತನ್ನ ಅಣ್ಣ ನಗೆ 
ಕೇಳುತ್ತಾಳ- “ಅಣ್ಣಾ, ನೀನು ನನ್ನನ್ನು ಏಕೆ ಮದುನೆಯಾಗುನದಿಲ್ಲ?” 
ಯಮನು ಉತ್ತರವಿತ್ತನು--“ಮೊದಲು ಹೀಗೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ 
ಈಗ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದು ಅಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಜನರು ನಮ್ಮನ್ನು ದೂಷಿಸು 
ವರು.'' ಸಮಾಜವು ನಿಯಮಬದ್ಧವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಸಮಾಜವು ಪ್ರಯೋಗ 
ಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುತ್ತಿತ್ತು. “ಸಪ್ತ ಮರ್ಯಾದಾ ಕನಯಸ್ತ್ರತನ್ಸುಃ' 
“ಈ ಏಳು ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ಜಾಣರು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ.” ಎಂಬ 
ವಚನವಿದೆ. ಈ ಏಳು ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿಸುವದು ಪಾಪವೆಂದು 
ತಿಳಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯ ಕವಿಗಳು ಅಂದರೆ ಜಾಣರು 
ಸಮಾಜದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ವಿಶಾಲ ಮತ್ತು ಸೂಕ್ಷ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ಹೊಸ ನಿಯಮಗಳನ್ನೂ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನೂ ಹಾಕಿಕೊಡು 
ತ್ತಿದ್ದರು. “ಉಪೈಮಿ ಚಿಕಿತುಷಿ ಜನಾಯ” ಎಂದು ವಶಿಷ್ಠ ಖುಷಿಯು 
ಒಂದು ಸೂಕ್ತದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. «ಚಿಕೆತ್ಸೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಜಾಣರ 
ಕಡೆಗೆ ನನ್ನ ತಪ್ಪಾವದೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಹೋಗುತ್ತೇನೆ.'' ಸಮಾಜ 
ದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಮಹಾತ್ಮರು ಇದ್ದರು. ಅವರನ್ನು ವಿಚಾರಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ನಾಗಪೂರದ ನಿದ್ವದ್‌ ರತ್ನರಾದ ಡಾ. ದಪ್ತರಿಯವರು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
"ಆಯಾ ಕಾಲದ ಸಪ್ಪರ್ಹಿಗಳು ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ, 
ಮನು ಮತ್ತು ಸಪ್ತರ್ಹಿಗಳು ಯುಗಧರ್ಮವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ಏಳು 
ಜನರು ಒಂದು ,ಮುಖದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದು ಆಯಾ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯ ಯುಗ 
ಧರ್ಮನಾಗುತ್ತಿತ್ತು.” 

ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಇವತ್ತಿನ ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿ ಯೋಗ್ಯ ಧರ್ಮವು 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿಯ ಏಳು ಹಿರಿದಾದ ಪುರುಷರನ್ನು ಒಂದೆಡೆ 
ಕೂಢಿಸಬೇಕು. ಅವರು ಒಮ್ಮತದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಯುಗಧರ್ಮನೆಂದು 
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ಕಿಳಿಯಬೇಕು. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌, ಮಹಾತ್ಮಾಗಾಂಧಿ, ಡಾ. ಕುರ್ತಕೋಟಿ, 
ಪಂ. ಮದನನೋಹನ ಮಾಲನೀಯ, ಪಂ. ಜವಾಹರಲಾಲ ನೆಹರು, 
ಡಾ. ಅಂಬೇಡಕರ ಮೊದಲಾದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನಿಚಾರದ ಜನರನ್ನು ಒಂದು 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಿಸಬೇಕು. ಅನರು ತನ್ಮು ಒನ್ಮುತದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದು ಇಂದಿನ 
ಧರ್ಮವಾಗಬೇಕು. ಅದು ಇಂದಿನ ಸ್ಮೃತಿಯು. ಇದು ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಕಾಲನ ರೀತಿಯಾಗಿತ್ತು. ಸ್ಮೃತಿ-ಗ್ರೆಂಥಗಳನ್ನು ಆವಲೋಕಿಸಿದರೆ 
ನೂರಾರು ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. ಗಂಡುಹುಡುಗ 
ರಂತೆ ಹೆಣ್ಣುಹುಡುಗೆಯರ ಉಪನಯನವನ್ನು ಮಾಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಇತ್ತು. 
ಹೆಣ್ಣುಹುಡುಗೆಯರು ಗಂಡುಹುಡುಗರಂತೆ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದ 
ಕೆಂಬುದೇ ಇದರ ಅರ್ಥವು. ಪ್ರಾಚೀನಕಾಲದಲ್ಲಿ ವಾದವಿವಾದವನ್ನು 
ಮಾಡುವ ಜಾಣ ನಾರಿಯರನ್ನು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ವೇದದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ 
ಖುಷಿಗಳು ರಚಿಸಿದ ಸೂಕ್ತಗಳಿವೆ, ಗೋದಾವರಿ ನದೀತೀರದ ಮೇಲೆ 
ಸಂಧ್ಯಾವಂದನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಸೀತಾದೇನಿಯ ವರ್ಣನೆಯು ರಾಮಾ 
ಯಣದಲ್ಲಿ ಅದೆ. ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಜ್ಞಾನದ ಅಧಿಕಾರವಿತ್ತು. ಬ್ರಹ್ಮನಾದಿನಿ 
ಯರು ಇದ್ದರು. ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಎಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಣಿ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮವಾದಿನಿಯೆಂದು 
ಹೆಸರಾದ ಓರ್ವ ತಪಸ್ವಿನೀ ನಾರಿಯ ಉಲ್ಲೇಖವು ಮಹಾಭಾರತ 
ಉದ್ಯೋಗಪರ್ವದಲ್ಲಿದೆ. 

ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ, ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿನಿಯರು ಒಂದೇ ಖುಷಿಯ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಜನ ಮಾಡುವ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ಸಂಸ್ಕೃತ ನಾಟಿಕಗಳಲ್ಲಿ ಅವೆ, 
ಶಾಕು ತಲ ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ಅನುಸೂಯಾ ಮತ್ತು ಪ್ರಿಯಂನದಾ ಇವರು 
ನಿದ್ಯಾರ್ಥಿನಿಗಳಾಗಿದ್ದರೆಂದು ಉಲ್ಲೇಖವಿದೆ. ವಾಲ್ಮೀಕಿಯ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ನಿದ್ಯಾರ್ಥಿನಿಯರಿದ್ದ ವರ್ಣನೆಯು ಉತ್ತರ ರಾಮಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಒಂದು 
ಸಾಲೆಯಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು ಸಾಲೆಗೆ ಹೋಗುನಂತೆ, ಒಂದು ಆಶ್ರಮ 
ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಇನ್ನೊಂದು ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಪದ್ಧತಿಯೂ ಇತ್ತು. 
ಮುಂಜಿನೆಯಾದ ಮೇಲೆ ಕಲಿಯಲಿಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಪರಿಪಾಠನಿದ್ದಾಗ 
ಪ್ರೌಢ ವಿವಾಹಗಳು ರೂಢನಿರುವದು ಸಹಜವಾದದ್ದು. ಈ ಪ್ರೌಢ 
ನಿನಾಹಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಪ್ರೇಮ ವಿನಾಹಗಳೂ ಇರಬಹುದು. ಅದರೆ 
ಪೌಢ ನಿನಾಹಗಳ ಸದ್ದತಿಯಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗುವದು ನಿಹಿತನೆಂದು 
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ಕೆಲವು ನಿಚಾರವಂತರಿಗೆ ಅನಿಸಿರಿಬೇಕು. ಏಕತ್ರ ಕುಟುಂಬ ಪದ್ದತಿಯು ಪದ್ಧತಿಯು 
ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ಭಿ ತ ಪ ಸದ್ಧತಿಯನ್ನು 
ಯಶಸ್ಸುಳ್ಳದ್ದನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಹೊಣೆಯು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಹೆಣ್ಣು 
ಮಕ್ಕಳದೇ ಅಜಿ. ವಯಸ್ಸಾದವರಿಗೆ ಮಾನನ ಮನೆಯನರೊಂದಿಗೆ 
ಬೆರೆಯುವದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅವರ ಪ್ರೀತಿಯು ಪತಿಯ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ಸಣ್ಣವರಿದ್ದಾಗ ಮದುವೆಯಾದರೆ ತವರು ನಮುನೆ, 
ಅತ್ತೆಯ ಮನೆ, ಹೀಗೆ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೋಗಿ ಬರುವದರಿಂದ 
ಅತ್ತೆಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾವನಾದಿನಿಯರೊಡನೆ ಪ್ರೀತಿ ಸಂಬಂಧವು 
ಬೆಳೆಯುವದು. ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ಸಂಬಂಧವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಬೆಳೆಯು 
ತ್ತದೆ. ಏಕತ್ರ ಕುಟುಂಬ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ನೆಲೆಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರೌಢ 
ವಿವಾಹದ ೬ ರೂಢಿಯನ್ನು ಬದಲು ಮಾಡಿ ಬಾಲ್ಯ ವಿವಾಹಗಳನ್ನು 
ಏರ್ಪಡಿಸಿರಬೇಕು. 

ಅಥವಾ ಹುಡುಗ ಹುಡಿಗೆಯರು ಕಲಿತದ್ದ ಚ ಭಿಕ್ಷು, ಭಿಕ್ಷುಣಿಯ 
ರಾಗಿ ಹೋಗಬಹುದಿಂದು ಅಂಜಿರಬೇಕು. ಅದಕೆ ಕಾಮವಾಸನೆಯನ್ನು 
ಗೆಲುವದು ಸಾಧ್ಯನಿಲ್ಲ ದಾಗ ಇಂಥ ಸಂಘಗಳು ವ್ಯಭಿಜಾ ಇರಕ್ಕೆ ಅನುನು 
ಕೊಡಬಹುದೆಂದು ತಿಳಿದು ಸಮಾಜ ನಿಯಮವನ್ನು MU 
ಬಾಲವಿವಾಹದ ಪದ ಸತಿಯನ್ನು ರೂಢಿ ಮಾಡಿರಬೇಕು. 

ಕಾರಣಗಳು "ಏನೇ ಇರಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯಾದದ್ದು ನಿಜ. ಆ 
ಪೂರ್ವಜರು ಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡುವವರಿದ್ದರು. ಯಾವ ಸಿಯಮಗಳನ್ನೂ 
ಅಚಲನೆಂದು ಅವರು ತಿಳಿಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಮೇಲಿನ ನರ್ಣದವರು ಕೆಳಗಿನ 
ವರ್ಣದವರೊಡನೆ ಮದುವೆಯಾಗುತ್ತಿದ್ದರು. ವರಿಷ್ಠ ವರ್ಣದ ಗಂಡಸರು 
ಕನಿಷ್ಠ ವರ್ಣದ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳೊಡನೆ ಮದುವೆಯಾಗುತ್ತಿದ್ದರು. 
“ಭಾರ್ಯಾಚತಸ್ರ್ರೋ ನಿಪ್ರಾಣಾಮ್‌,'' ಎಂದು ಸ್ಮೃತಿಯ ವಚನನಿದೆ. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ನಾಲ್ಕೂ ವರ್ಣದ. ಸ್ತ್ರೀಯರೊಡನೆ ಲಗ್ನ ವಾಗಬಹುದು. 
ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾಜ್ಞನಲ್ಕ ನು ಬದಲಾನಣೆ ಮಾಡಿ ಕೂಡ್ರ ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಇತರ ಮೂರು ವರ್ಣದ ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಯರೊಡನೆ EE 
ತ ಈ ರೀತಿ ಸ್ಮೃೃತಿಕಾರರು ಬದಲು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಕೆಲವು ಸ ಸ್ಕ್ರೃತಿಗಳಿಗೆ ಪುನರ್ನಿನಾಹವು ಸಮ್ಮತವಿದೆ, ಕೆಲವು 
ಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಇಲ್ಲ. “ಪರಾಶರ” ಸ್ಮೃತಿಯು ಕಲಿಯುಗಕ್ಕಾಗಿ ಎಂದು. 
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ಹೇಳಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಪುನರ್ವಿವಾಹಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ. ಪೇಶ್ಚೆಯವರ 
ಮುಖ್ಯ ನ್ಯಾಯಾಧೀಶರಾದ ರಾಮಾಶಾಸ್ತ್ರಿಯವರ ಕಥೆಯು ಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ನಿದೆ. ಅವರು ಪುನರ್ವಿವಾಹಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತಿಯನ್ನಿತ್ತರು. ಓರ್ವ ಸ್ರೀ 
ಕೀರ್ತನಕಾರಳು ತುಲಸಿ ಬಾಗದಲ್ಲಿ ಕೀರ್ತನ ನಡೆದಾಗ ರಾಮಾಶಾಸ್ತ್ರಿ 
ಯವರಿಗೆ ಕೇಳಿದಳು-- “ರಾಮಾಶಾಪ್ರಿಗಳೆವರೇ! ಪುರುಷರಿಗೆ ಬೇಕಾ 
ದಷ್ಟು ಸಾಕೆ ಲಗ್ಗವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಅನುವು ಇಡೆ. ಮೊದಲ ಹೆಂಡತಿಯು 
ಸತ್ತು ಹತ್ತು ದಿವಸ ಸಹ ಆಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಎರಡನೇ ಮದುವೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಲು ಉತ್ಸುಕರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಶ್ರೀಯರು ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಅವರದೇನು ತಪ್ಪು? ಸ್ತ್ರೀಯರು ಮತ್ತೆ ನಿನಾಹವಾಗಬಯಸಿ 
ದರೆ ಅವರಿಗೆ ಅಪ್ಪಣೆ ಯಾಕಿರಬಾರದು? '' ರಾಮಾಶಾಸ್ತ್ರಿಯವರು 
ಉತ್ತರವಿತ್ತರು-- “ ಸ್ಮೃತಿಗಳನ್ನು ಬರೆದವರು ಪುರುಷರು. ಅವರು 
ಬರೇ ಗಂಡಸರ ಸುಖಗಳನ್ನಸ್ಟೇ ವಿಚಾರಿಸಿದರು. ಸ್ತ್ರೀಯರ ಸುಖ-ದುಃಖ 
ಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಅವರಿಗೆ ಹೇಗೆ ಬರಬೇಕು? ” 

ನೀತಿ ನಡಾವಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗುತ್ತಿತ್ತೆಂಬುದೇ ಇದರ 
ಅರ್ಥವು. ಆದರೆ ಬದಲು ಮಾಡದಿರುವದೆಂದಕೆ ಅದು ದೊಡ್ಡ ತಪ್ಪೆಂದು 
ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದ ಲಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಬರುನದಿಲ್ಲ. ಹಳೆಯ ಕಾಲದ ನೀತಿ 
ನಡಾವಳಿಗಳು ಇಂದು ಹೇಗೆ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗುವವು? ಸಣ್ಣವರಿದ್ದಾಗಿನ 
ಉಡುಪು ಹಿರಿಯರಾದಾಗ ಒಪ್ಪುವದೇ ? ಉಡುಪನ್ನು ದೊಡ್ಡ ದಾಗಿ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಾನು ಯಾನಾಗಲೂ ಕಿರಿಯವನಾಗಿರ 
ಬೇಕೆಂದು ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುವದು. ರೂಢಿಯ ಉಡುಪು ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿಯ ಉಡುಪು ಚಳಿಗಾಲ 
ದಲ್ಲಿ ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಚಳಿಗಾಲದ ಉಡುಪು ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡುನದಾಗು 
ವದಿಲ್ಲ. ಐದು ಸೃಷ್ಟಿ ನಿಯನುನು. ಈ ರೀತಿ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಚಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಿಕ್ಕು ಸಾಯಬೇಕಾಗುವದು; ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಬೇಗೆಯಿಂದ ಪೇಚಾಡ 
ಬೇಕಾಗುವದು. 
ಹಿಂದು ಧರ್ಮವು ಮುಳುಗಿತ್ತು ಮುಳುಗಿತು, ಎಂದು ಕೆಲವರು 
ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬನು ಗಂಥನನ್ನು ಹಚ್ಚೆ ದಿದ್ದರೆ, ಮೀಶೆ 
ಯನ್ನು ಬೋಳಿಸಿದರೆ, ಜನಿವಾರವನ್ನು ಹಾಕದಿದ್ದರೆ ಧರ್ಮವು ರಸಾ 
ತಲಕೈ ಹೋಯಿತೆಂದು ಈ ಮಹನೀಯರು ತಿಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಚಿತ್ರಾವತಿ 
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ಹಾಕದಿದ್ದರೆ, ಪ್ರಾಣಾಹುತಿಯನ್ನು ತಕ್ಕೊಳ್ಳ ದಿದ್ದ ಕ್ಕ ಧರ್ಮವು ಅಳಿಯಿ 
ಕೆಂದು ಆ ನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಈ ಧರ್ಮವು ಎಷ್ಟು ಜನರದು? ಮತ್ತು 
ಈ ಧರ್ಮದ ಮಹತ್ವವಾದರೂ ಏನು? 
ಇವು ಹೊರಗಿನ ಗುರುತುಗಳು. ಇವು ಬದಲಾಗುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು 
ಬದಲು ಆಗೇ ತೀರುವವು.. ಹೊಸ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಗುರುತುಗಳು 
ಹುಟ್ಟುವವು. ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಟೊಪ್ಪಿಗೆ ಹಾಕುವದು ಮಂಗಲ ಚಿನ್ನ 
ವಾಗಿತ್ತು. ಇಂದು ಬಕ್ಕನೆತ್ತಿಯಿಂದ ಅಡ್ಡಾಡುನದೇ ಐಕ್ಯದ ಕುರುಹು 
ಎಂದು ಯಾರಿಗಾದರೂ ಅನಿಸಿದರೆ ಅದರಿಂದ ಧರ್ಮವು ತೇಲುನ ಮುಣು 
ಗುನ ಪ ಕ ಹೇಗೆ ಉಂಟಾಗುವದು? 
ಹಧ ಕಪ್ಫಿ ನಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುವಷ್ಟು ಅಥವಾ ಮೀಶೆಯೊಡನೆ ನಾಶ 
ಈ. ಕ ನರ್ಮವು ಸಃ ಸ ಬುದ್ಧಿ ಯ ಉಪಾಸನೆಯು 
ಅಳಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ನಾಶವಾಗುವದು. “ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಯು 
ತೇಜಸ್ಸು ಳ್ಳದ್ದಾ ಗಿ ಉಳಿಯಲಿ” ಎಂಬ ಗಾಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರಶೊಳೆಗಿತ 
ಪಾ ರ್ಥನೆಯು ಅಳಿದೊಡನೆ ಅಳಿಯುವದು. ಪಂಡಿತ ಮೋತಿಲಾಲರು 
ಮಸೆ ಯೋಗ್ಯವೆನಿಸಿದ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತಿನ್ನುತ್ತಿರಬಹುದು; ಕುಡಿಯು 
RCE ಆದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಗೆ ತೋಚಿದ್ದನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತಿ 
ದ್ರ ರು. ಅನರು ಅಮರಣ ಗಾಯತ್ರೀ ವ ಮಂತ್ರದ ದ ಉಪಾಸಕರಾಗಿದ್ದ ರು; 
ಅವರ ಕೊರಳಲ್ಲಿ ಜನಿವಾರವಿರಲಿಕ್ಟಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ನಿಜವಾದ ಗಾಯತ್ರೀ 
ಮಂತ್ರವು ಅವರ ಜೊತೆಗಿತ್ತು. ಸಾಯುವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸಹ ಆ ಮಹಾಪುರು 
ಷನ ನಾಲಗೆಯ ಮೇಲೆ ಗಾಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರವೇ ಇತ್ತು! ಗಾಯತ್ರೀ 
ಮಂತ್ರವನ್ನು ಅನ್ನುತ್ತಲೇ ಅವರ ಆತ್ಮ ಹಂಸವು ಹಾರಿಹೋಯಿತು. 
ಸಾಯುವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಆತ ನು ನುಹತ್ವದ್ದ ಸ್ಟೇ ತನ್ನ ಜೊತೆಗೆ ತೆಗೆದು 
ಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಹ ಒಂದು ಊರಿಂದ ಇನ್ನೊಂದೂರಿಗೆ 
ವಾಸಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಾಗ ಅವಶ್ಯವಿದ್ದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಸಂಗಡ ಒಯ್ಯು 
ತ್ತೇನೆ. ಮತ್ತು ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲದವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುತ್ತೇವೆ. 
ಮೋತಿಲಾಲರು ತಮ್ಮ ಜೊತೆಗೆ, ಈ ಜಗತ್ತನ್ನೇ ಬಟ್ಟು ಹೋಗುವಾಗ, 
ಯಾವ ವಸ್ತುವನ್ನು ಒಯ್ದರು? ಅವರ ಜೀವನದ ಹಸಿವು ಯಾವದಿತ್ತು? 
ಶುದ್ಧ ನಿಚಾರದ್ದು, ಬುದ್ಧಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ್ದು, ಜ್ಞಾನದ ಬೆಳಕಿನದು. 
“ ಹೆಚ್ಚು ಬೆಳಕು ಹೆಚ್ಚು ಬೆಳಕು'' ಅನ್ನುತ್ತ ಜರ್ಮನಿಯ ಮಹಾಕವಿ 








ಏಳ | ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ $ 


ಗಟೇ ಪ್ರಾಣ ಬಿಟ್ಟ ನು. “ತೇಜಸುಳ್ಳ ಬುದ್ಧಿ , ಸ್ವತಂತ್ರ ಬುದ್ದಿ, > ಎಂದು 
ನ ಯು ಸುತ್ತ ಟಃ 
ದಿನಾಲು ಗಾಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಜಪಿಸುವನರಿಗೆ ಅಂತ್ಯಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಅದರ ನೆನಪು ಆಗುನದೀ? ಆ ಮಹತ್ತರವಾದ ಮಂತ್ರವು ರಕ್ತವನ್ನು 
ಸೇರಿದೆಯೋ? ಅವರಿಗೆ ಜನಿವಾರವೇ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ ವಸ್ತುವೆಂದು 
ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಗಾಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿರುವ ದಿವ್ಯ ನಿಚಾರಗಳು 
ಮಹತ್ವದ್ದೆ ನಿ  ಸುವದಿಲ್ಲ. ನಿಚಾರದ ಉಪಾಸ ಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವವರೇ, 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು. ದೊರಕಿಸುವದಕ್ತಾಗಿ ಹೆಣಗಾ ಡುವವಶೇ ನಿಜವಾಗಿ 
ಗಾಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಕಾಯುನವರು. ಇದಕ್ಕಾ ಗಿಯೇ ಸ್ವಾಮಿ 
ವಿವೇಕಾನಂದರು ಅಂದಿದ್ದಾರೆ. “ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಪಾಶ್ಚಿನ ಸತ್ಯ ದೇಶಗಳ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದಾರೆ.” ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನದ “ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು 
ಆಮರಣ ಮಾಡುವವರು ಜು ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾರೆಯೋ? 
ಜನಿವಾರವನ್ನು ಕಾಯ್ದರೆ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಕಾಯ್ದಂತಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥವರು ಕೀಲೀಕೈಯನ್ನು ಉಳಿಸುವವರು. ಕ್ಸೈಯೊಳಗಿನ ಉಂಗುರ 
ನನ್ನು ಕಾಯುನವರು. 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವು ಅದೆಯೊ, ಇಲ್ಲವೋ ಹೇಗೆ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು? ತ್ಯಾಗದಿಂದ. ತ್ಯಾಗಿಯ ಹತ್ತಿರವೇ ಧರ್ಮದ ಆತ್ಮನು ಇರುತ್ತದೆ. 
ಧರ್ಮಹೀನರೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುವ ತರುಣರ ಪತ್ತಿರ ತ್ಯಾಗನಿದ್ದರೆ 
ಅನರೇ ನಿಜವಾದ ಧರ್ಮವಿದ್ದವರು. ಚಂಡಿಕೆಗಾಗಿ ಬಹಳ ಕಾಳಗ 
ಗಳಾಗಿವೆ. ಅದೇ ಚಂಡಿಕೆಯನ್ನು ಕಿತ್ತು ಒಗೆದವರಿಗೆ ಧರ್ಮಹೀನ 
ರೆಂದು ಇಂದು ಕರೆಯುವದು ಹುಡುಗಾಟಿಕೆಯ ಮಾತಾಗುವದು. ಇಂಥ 
ನರ ಹತ್ತರ “ಇದಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಸಾಯಬೇಕಾದರೂ ಸಿದ್ಧನಿದ್ದೇನೆ” 
ಅಂಬುನ " ಇದು)” ಅದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ? ನಿತ್ಯ ನೂಲಬೇಕೆಂದು 
ನಿಯಮ ಮಾಡಿದವರಿಗೆ ನೂಲಲು ಟಿಕಳಿಯನ್ನು ಕೊಡಲಿಲ್ಲನೆಂದು 
ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ತುರಂಗದಲ್ಲಿದ್ದ ಎನ್ಟೋ ತರುಣರು ಆಮರಣ 
ಉಪವಾಸವನ್ನು ಮಾಡಿದರು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಏನಾದ. 
ಕೊಂಡು ಮಹತ್ವದ್ದು ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಹಳೆಯ ಪ್ರತೀಕಗಳು, ಚಿತ್ರ 
ಗಳು ವ್ರತಗಳ್ಳು ನಯನಗಳು ಬದಲಾವಣೆ ಹೊಂದುತ್ತಲೇ ಇರುವವು. 
೨ಬಿ ಜಣ ತಗಲು ಸತೀಕಗಳು ಬರುವವು. 
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ಆ ಪ್ರತೀಕಕ್ಕಾಗಿ, ವ್ರತಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಯಲು ಸಿದ್ಧನಿದ್ದರೆ ಸಾಕು 
ಇಂಗ್ಲಂಡದಲ್ಲಿ ಬರ್ಟ್ರಾಂಡ ರಸೆಲ್‌ನೆಂಬ ಒಬ್ಬ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ 
ಸಿದ್ದಾನೆ. ಅನನು ನೀತಿಗಳು ಎರಡು ಬಗೆಯನೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
(Positive and Negative ಇದ್ದರೆ ಕ್ರಿಯಾತ್ಮಕ-ನಿಷ್ಕ್ರ್ರಿ ಯಾತ್ಮಕ 
ನೀತಿಗಳೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುನುದು.) ಖುಣ ನೀತಿಯು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ 
ಏನೂ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಅದರ ಉಪಾಸಕರು ಗಂಧ್ಯ ಜಸ, ಮಾಲೆ, ಸ್ನಾನ 
ಮುಂತಾದ ಧರ್ಮದ ಬಾಹ್ಯಾಂಗಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವರು. ಆದರೆ ನೀವು 
ಅವನಿಗೆ "ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಹಸಿವು ದೂರವಾಗುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಏನು 
ಮಾಡುತ್ತೀ? ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಒಳ್ಳೆಯ ಶಿಕ್ಷಣ ಸಿಗಬೇಕೆಂದು ಯತ್ನಿಸು 
ತ್ರೀಯೋ ? ಪ್ರಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ದಾಸ್ಯ, ಅನ್ಯಾಯ, ಬಡಿದಾಟ ಇವನ್ನು 
ಹೋಗಲಾಡಿಸುವದಕ್ಕೆ ಏನಾದರೂ ಮಾಡಿದ್ದೀಯಾ? ಸ್ತ್ರೀಯರ ಸ್ಥಿತಿ 
ಸುಧಾರಿಸಲು ಏನು ಮಾಡಿದಿ?'' ಹೀಗೆ ಕೇಳಿದರೆ ಅವನು ನೇತಿ, ನೇತಿ, 
ಎಂದು ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಧನನೀತಿಯ ಉಪಾಸಕರು ಇದರ 
ವಿರುದ್ಧ ಇರುವರು. ಅವರು ಸ್ನಾನ, ಸಂಧ್ಯಾವಂದನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿ 
ರಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ. ಗುಡಿಗೆ ಕೀರ್ತನಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಮಾಲೆ, ಭಸ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಧರಿಸುತ್ತಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದ ಅನ್ಯಾಯ 
ವನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಲು ಧಾನಿಸುನರು. ಅನನು ದೀನ-ದಲಿತರ ಪಕ್ಷ 
ವನ್ನೇ ಕಟ್ಟುವನು. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿ ಸಂಕಟಿಗಳಿನೆ, ವಿಪತ್ತು ಬಂದಿದೆ, ಅನ್ಯಾ 
ಯವು ನಡೆದದೆ, ಅಸಾಹಾಯ್ಯತೆ ಇದೆ, ಬಲುಮೆ ಇದೆ, ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ 
ಅವನ್ನು ದೂರ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ವೀರನಂತೆ ನಿಲ್ಲುವನು. ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದರೆ 
ತನ್ನ ಜೀವವನ್ನಾದರೂ ಕೊಡುವನು. 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ವಾದಿಗಳು ಖುಣನೀತಿಗೆ ಹೊಂದಿದನರು. ಹೊಸ 
ಕಾರ್ಯಕರ್ತರು ಧನನೀತಿಗೆ ಹೊಂದಿದನರು. ಕರ್ಮಶೂನ್ಯ ಖುಣನೀತಿಯ 
ಪ್ರಸಾರವಿದ್ದ ಸಮಾಜವು ಮಣ್ಣು ಮುಕ್ಳುವದು ಖಂಡಿತ. ಸಮಾಜಕೆ 
ಸೇವೆಯನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಧನನೀತಿಯ ಉಪಾಸಕರಿದ್ದ ಸಮಾಜವು 
ಮೇಲಕ್ಕೇರುವದು, ಮುಂದುವರಿಯುವದು. 
ಈ ಧನನೀತಿಯ ಉಪಾಸಕರು ಸಮಾಜದ ರೊಚ್ಚಿಗೆ ಈಡಾಗ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಬರೇ ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಸಿದ್ಧಮಾಡ 
ಲಿಲ್ಲ. ಅನರು ಅದನ್ನು ನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತರಲು ಬಹಳ ಕಷ್ಟ 


WO ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸಟ್ಟರು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೇವತೆಗಳ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಸಂಪ್ರ 
ದಾಯದವರು ಪರಸ್ಪರರನ್ನು ದ್ವೇಷಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಶಂಕರಾಚಾ 
ರ್ಯರು ಅವರಿಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರು. “ಎಲ್ಲ ದೇವತೆಗಳು ಒಂದೇ ಶಕ್ತಿಯ 
ರೂಪಕಗಳು. ಗಣಪತಿ, ಶಿಷ್ಯ ಸೂರ್ಯ, ಶಕ್ತಿ, ವಿಷ್ಣು ಇವೆಲ್ಲವೂ 
ಒಂದೇ ಚಿತ್‌ಶಕ್ತಿಯೆ ರೂಪಗಳು. ಈ ಐದೂ ದೇವರನ್ನು ಕೂಡಿಸಿ 
ಪೂಜಿಸಿರಿ. ಪಂಜಾಯತನ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿರಿ. ಭೇದದ 
ಅಭೇದವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಿರಿ. ಅದ್ವೈ ತವು ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಬರಲಿ. ಮತ್ತು 
ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ಬಡಿದಾಟಿಗಳು ಮುಗಿಯಲಿ.” 

ಪಂಚಾಯತನ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಸುರುನು 
ಮಾಡಿದರು. ಇದು ಹೊಸ ಪ್ರಯೋಗವು, ಅದ್ವೈತದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪ್ರಯೋ 
ಗವು. Gil ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರನ್ನು fe ಕಾಡಿದರು. 
ಇವರು ಸ ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ದ ರು ಭತ್ತ ಮೊಸರನ್ನು ಕಲಿಸುನನರು, ಎಂದು 
ರೂಹಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರು. ಅವರನ್ನು ಬಹಿಷ್ಟ ರಿಸಲಾಯಿತು. ಶಂಕರಾಚಾ 
ರ್ಯರು ಮರಣೋನ್ಮುಖಳಾವ ತಮ್ಮ 2 ಭೆಟ್ಟಿಗೆ ಹೋದರು. 
ಅನರ ತಾಯಿಯು ತೀರಿದಳು. ಮೃತ ದೇಹವನ್ನು ಸ್ಮಶಾನಕ್ಕೆ ಸಾಗಿಸಲು 
ಯಾರೂ ಬರಲಿಲ್ಲ! ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ತಾಯಿಯ ದೇಹವನ್ನು 
ಮೂರು ತುಂಡು ಮಾಡಿದರು! ಮಲಬಾರದಲ್ಲಿ ಮೃತದೇಹದ ಮೇಲೆ 
ಮೂರು ಗೆರೆಗಳನ್ನು ಕೊರೆಯುವ ಪರಿಪಾಠವಿದೆ, ಮೂರು ತುಂಡಿನ 
ಕಠೋರವಾದ ಗುರುತು ಇದು! 

ಸಂತರು, ಶರಣರು, ದಾಸರು ಸಂಸ್ಕತ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ತರುವ ಮಹತ್ಕಾರ್ಯವನ್ನು 
ಮಾಡಿದರು, ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದೆ ಮನುಷ್ಯನು ಬದುಕುನ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? 
ಸೂರ್ಯನ ಕರಣಗಳು ಜೀವಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯನಿದ್ದಂತ್ಯ ಜ್ಞಾನಕಿರಣ 
ಗಳೂ ಬೇಕು. ಜ್ಞಾನವು ಕೆಲವೊಂದೇ ಜನರ ಸೊತ್ತಾಗುವದು ಘೋರ 
ಅನ್ಯಾಯ. ಸಂತರು ಇದರ ವಿರುದ್ಧ ಬಂಡಾಯವನ್ನು ಹೂಡಿದರು. 
ಜ್ಞಾನೇಶ್ವರ, ತುಕಾರಾಮ, ಬಸವೇಶ್ವರ, ಮುಕುಂದರಾಯ ಮೊದಲಾದ 
ವರು ಈ ಬಂಡಾಯನನ್ನು ಕೂಡಿಕೊಂಡರು. "ವೇದದ ಅರ್ಥವು ನಮಗೆ 
ಗೊತ್ತು. ಬೆನ್ನಿನ ಮೇಲೆ ಅದರ ಭಾರವನ್ನು ಹೊತ್ತವರಿಗೆ ಅಲ್ಲ.'' ಎಂದು 
ಸಂತ ತುಕಾರಾಮರು ಹೇಳಿದರು. ಸನಾತನಿಗಳ ವಿರೋಧನನು 


ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ ಯಸಿಗಳು ೪೬೭ 
ರೆಕ್ಸಿಸದೆ, ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅದ್ವೈತದ ಅನುಭಾವನನ್ನು ಸಡೆದು 
ಅದರಂತೆ ನಡೆಯುವನರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ವೇದವು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ನೇದನೆಂದರೆ 
ಜ್ಞಾನದ ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾರ. ಜ್ಞಾನವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಆಚರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ, 
ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿವ ಮೇಲೆ ಮಾಡುವ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ. 

ಮೊದಲನೇ ಬಾಜಿರಾನ ಪೇಕ್ವೆಯವರು ತಮ್ಮಿಂದ ಮಸ್ತಾನಿಗೆ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗನ ಮುಂಜಿಯನ್ನು ಮಾಡಿದಾಗ ಎಲ್ಲರೂ ನಕ್ಕರು. ಅವರ 
ಅಸಮಾನವನ್ನು ಮಾಡಿದರು. ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆತ್ಮ 
ವನ್ನು ಬಾಜೀರಾಯರು ಕಂಡುಹಿಡಿದಿದ್ದರು. 

ನಾಲ್ಕು ಬಗೆಯ ಭಕ್ತರಿರುವರೆಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ನನ್ನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇದರಲ್ಲಿ ವಿಶಾಲವಾದ ತತ್ವವು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಸಮಾಜದ 
ಉನ್ನತಿ ಮಾಹುನ ಇಡೀ ಶಾಸ್ತ್ರವೇ ಇದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿದೆ. “ಆರ್ತೊ 
ಜಿಜ್ಞಾಸುರರ್ಥಾರ್ಥಿ ಜ್ಞಾನೀ ಚ ಭರತರ್ಷಭ. ಆರ್ತ, ಜಿಜ್ಞಾಸು, 
ಅರ್ಥಾರ್ಥಿ, ಜ್ಞಾನಿ ಎಂಬ ನಾಲ್ಕು ವಿಧದ ಭಕ್ತರಿದ್ದಾರೆ. 

ಆರ್ತ ಭಕ್ತನೆಂದರೆ ಯಾವನು? ಆರ್ತನೆಂದರೆ ದೇವರ ಬಳಿ 
ದುಃಖವನ್ನು ಹೇಳುವವನು. ಯಾರ ದುಃಖವನ್ನು? ನಿಜನಾದ ಭಕ್ತನು 
ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ದುಃಖವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆಂದು ನನಗನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇವನು 
ಉದಾರ ಅರ್ತನು. ಈ ನಾಲ್ಕು ನಿಧದ ಭಕ್ತರು ಉದಾರರೆಂದು ಬಣ್ಣಿಸ 
ಲಾಗಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ದುಃಖವನ್ನು ಕಂಡು ದುಃಖಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಈ 
ಆರ್ತ ಭಕ್ತನು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ಕಂಡು 
ಇವನ ಹೃದಯವು ಮರುಗುತ್ತದೆ. ಚಿಕ್ಕವರಿದ್ದಾಗಲೇ ಸಮರ್ಥ ರಾಮ 
ದಾಸರು "ತಾಯಿ, ವಿಶ್ವದ ಚಿಂತೆಯೆ ನನಗಿದೆ” ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. 
ಸಮರ್ಥರಂಥ ಉದಾರ ಆರ್ತರಿಗೆ ಮೊದಲು ಸಮಾಜದ ಚಿಂತೆಯ್ಯ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜವು ಸುಸಂಪನ್ಮ ಹೇಗಾಗುವದು? ಸುಸಂಸ್ಕೃತ 
ವಾಗುವ ಮಾರ್ಗ ಯಾವುದು? ಅನ್ನ ವಸ್ತ್ರವು ಸಿಗುವ ರೀತಿ ಯಾವುದು? 
ಜ್ಞಾನ ನಿಜ್ಞಾ ನವು ನಿಪುಲವಾಗುವದು ಹೇಗೆ? ಇವೆಲ್ಲ ಚಿಂತೆಯು ಇವ 
ರಿಗೆ. ಇದೊಂದು ಚಿಂತೆಯಿಂದ ಅವರ ಹೈದಯ ಕಳನಳಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಇಡೀ ಸಂಸಾರವು ಅಡನೀಪಾಲಾಗಿದ್ದದು ಅವರಿಗೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ಜನರು ಅಡ್ಡ ಹಾದೀ ಹಿಡಿದು ದುಃಖದಲ್ಲಿ ಬಳಲುತ್ತಾರೆ; ಇದು ಅವರಿಗೆ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಈ ಉದಾರ ಭಕ್ತರ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಶಾಂತಿ ಇಲ್ಲ. ಬಡನರ. 
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ಗೋಳು ಅವರ ಕಿವಿಗೆ ಬೀಳುತ್ತದೆ. ಇದು ಭಕ್ತರ ಮೊದಲನೇ ಮಟ್ಟು. 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿದ್ದ ದುಃಖದೊಡನೆ ಅವರು ಒಂದಾಗುತ್ತಾರೆ. 

ಈ ಉದಾರ ಆರ್ತನಲ್ಲಿ ಆ ಮೇಲೆ ಉದಾರ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯು ಹುಟ್ಟು 
ತ್ತದೆ. ದುಃಖನಿದ್ದದ್ದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಇದು ಹುಟ್ಟುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? 
ಯಾಕೆ? ಎಂಬ ಕಾರಣ ಮೀಮಾಂಸೆಯನ್ನು ಇವನು ಮಾಡಲಾರಂಭಿಸು 
ತ್ತಾನೆ, ಪ್ಲೇಗು ಯಾಕೆ ಬರುತ್ತದೆ? ಇದರ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಇವನು 
ಶೋಧಿಸುವನು. ತನ್ನ ಮೈಗೆ ಚುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುವನು; ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುವನು. ಇದೇ ರೀತಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಭೂಕಂಪ್ಕ ಶೀತಜ್ವರ, 
ಉಪದಂಶ, ಬಿರುಗಾಳಿ, ಮಿಡಚೆಯ ಉಪದ್ರವ ಮೊದಲಾದ ಉಪದ್ರವ 
ಅಪತ್ತುಗಳ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಶೋಧಿಸಲು ಉದ್ಯುಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮಾ 
ಜಿಕ ನಿಷಮತೆಯ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ಕಡೆ ಅಂಶಸ್ತಿನ 
ಮನೆ, ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಗುಡಿಸಲು; ಕೆಲವರ ಕಾಲಲ್ಲಿ ಕೆರವು, ಬೂಟು, 
ಇತರರು ಬರಿಗಾಲಿನಿಂದ ನಡೆಯುವವರು, ಕೆಲವರು ಹಗಲಿರುಳು ದುಡಿ 
ಯುನವರು, ಉಳಿದವರು ಗಾದಿಗಿರ್ದೆಗಳ ಮೇಲೆ ಬಿದ್ದು ಆರಾಮ ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳುವವರು; ಅಜೀರ್ಣದಿಂದ ಬಳಲುವವರು ಕೆಲವರು, ಹಸಿವಿನಿಂದ 
ಸಾಯುವವರು ಇತರರು; ಕೆಲವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಜ್ಞಾನ, ಉಳಿದವರಿಗೆ ಇಡೀ 
ಜನ್ಮ ಅಜ್ಞಾನದ ಅಂಧಕಾರ; ಈ ರೀತಿ ದುಃಖಗಳು ಯಾಕೆವೆ? ಗುಲಾಮ 
ಗಿರಿಯು ಯಾಕಿದೆ? ಇವೆಲ್ಲವೂ ಯಾಕಿವೆ? ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಯೋಚಿಸುವರು. 

ನಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡಲಾರಂಭಿಸಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಕಲವು ಕಾರಣ 
ಗಳು ಕಾಣುವವು. ಆ ಮೇಲೆ. ಈ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ದೂರಮಾಡಲು 
ಉಪಾಯಗಳನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವರು. ಆದರೆ ನಿಜವಾದ 
ಉಪಾಯವು ಯಾವುದು? ದುಃಖಗಳನ್ನು ದೂರಮಾಡಲು ಅನೇಕ 
ಉಪಾಯಗಳು ಜಿಜ್ಞಾಸು ಭಕ್ತನಿಗೆ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅವೆಲ್ಲವೂ ಹಿತ 
ಕಾರಕವೆಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವದಿಲ್ಲ. 

ಇದು ಭಕ್ತಿಯ ಮೂರನೇ ಮಟ್ಟು, ಈ ಉಪಾಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿ ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾವದು ನಿಜವಾಗಿ ಉಪಯೋಗ 
ಬೀಳುವದೆಂಬದನ್ನು ಅರ್ಥಾರ್ಥಿ ಭಕ್ತನು ನೋಡುವನು. ಅರ್ಥವೆಂದರೆ 
ಕಲ್ಯಾಣವು, ಮಂಗಲವನ್ನು ಮಾಡುವದು ಯಾವ ಮಾರ್ಗದಿಂದ 
ಸಾಧಿಸುವದು? ಅರ್ಥಾರ್ಥಿಯೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನೊಳಗಿನ 
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ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಾಣುವವನು. ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ನೋಡುವವನು, ಮಹತ್ವ 
ವನ್ನು ಗೊತ್ತು ಮಾಡುವವನು. 

ಸಮಾ ದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ವೈಷಮ್ಯ, ನಿರೋಧಗಳನ್ನು, ಭೇದ 
ಮತ್ತು ಬರಗಾಲಗಳನ್ನು ದೂರಮಾಡುವದು ಸಮಾಜವಾದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯನೇ ಟಿ 
ಯಂತ್ರಗಳು ಗುಣಕಾರಿಗಳು ಅಹುದೋ, ಅಲ್ಲವೋ? ಗ್ರಾಮೋದ್ಯಮ 
ಗಳನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಬೇಕೋ ಯಂತ್ರ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಸುರುವು ಮಾಡ 
ಬೇಕೋ? ಹಿಂದು-ಮುಸಲ್ಮಾನ ಸಮಸ್ಯೆಯ ಸ್ವರೂಪವು ಆರ್ಥಿಕವೋ 
ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಕೆ ಏನಾದರೂ ಕಾರಣಗಳಿನೆಯೋ ? ಹಿಂಸೆ, ಅಹಿಂಸೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವದನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕು? ನಿೀಃಶಸ್ತ್ರ ಪ್ರತೀಕಾರವು ಸರಿ 
ಣಾಮಕಾರಳವಾದದ್ದು ಅದೆಯೋ, ಇಲ್ಲವೋ? ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಾಂತರ್ಗತ 
ಸ್ವರಾಜ್ಯವು ನೆಟ್ಟಗೊ ಅಥವಾ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಇರಬೇಕೋ? 
ಹುಡುಗರು ಹುಡುಗೆಯರು ಸಹ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕೋ-ಬಾರದೊಳೆ 
ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಮಾತೃಭಾಪೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಡಬೇಕೋ ಅಥವಾ ಪರಭಾಷೆಯ 
ಲಿಯೋ? ಪ್ರೌಢನಿವಾಹ ಬಾಲನಿವಾಹಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹಿತಕರನಾದದ್ದು? 
ಒಂದೇ ತರದ ಉಡುಪು ಇರಬೇಕೇನು? ಘಟಸ್ಫೋಟದ ಅಧಿಕಾರವು 
ಬೇಕೋ, ಬೇಡವೋ? ಶ್ರೀಯರಿಗೆ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಹಕ್ಕು ಇರಬೇಕೋ 
ಅಥವಾ ಇರಬಾರದೋ? 

ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಇಂಥ ನೂರಾರು ದುಃಖಗಳನ್ನು ದೂರ ಮಾಡ 
ಲಿಕ್ಸೈ ನೂರಾರು ಉಪಾಯಗಳು ಜಿಜ್ಞಾಸು ಆರ್ತನಿಗೆ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಇನು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹಿತಕರವಾದ ಉಸಪಾಯಗಳನ್ನಪ್ಟೇ ಈ ಭಕ್ತರು ತಮ್ಮ ಹೃದಯ 
ದಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವರು. ತನಗೆ ತೋಚಿದ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಹಿತಕರ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನ ಸ್ಟೇ ತನ್ನವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಅರ್ಥಾರ್ಥಿ ಭಕ್ತನು 
ಜ್ಲಾನಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ನಿರ್ಮಲ, ನಿಃಶಂಕ, ಅರ್ಥಯುಕ್ತವಾದ ಜ್ಞಾನ 
ದೊಡನೆ ಇವನು ಸಂಲಗ್ಗವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಆ ಪ್ರಯೋಗಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನ ಜೀನನ 
ವನ್ನು ಉಸಯೋಗಿಸುನನು. ಆ ಜ್ಞಾನದ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಆರಂಭಿಸು 
ವನು. ನಿಂದೆಯನ್ನು, ಅವಮಾನವನ್ನು, ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು ಈ ಪ್ರಯೋಗ 
ಕಾಗಿ ಸಹನ ಮಾಡುವನು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅನನು ಫಾಶಿಯಾಗಲ್ಲೀ, 
ಗುಂಡಿನೇಟಿನ್ನಾಗಲೀ ಸಹಿಸಲು ಸಿದ್ಧನಿರುವನು. ಈ ಸತ್ಯದ ಪ್ರಯೋಗ 
ವನ್ನು ಮಾಡುನಲಿ, ಸತ್ನದ ಹಿರಿಮೆಯನು ಹೆಚಿಸುನದರಲ್ಲಿ ಅನನಿಗೆ 
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ಅಪಾರ ಆನಂದವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದೇ ಅವನ ಸರ್ವಸ್ವವು, ಮೋಕ್ಷವು. 
ಎಲ್ಲರ ಸುಖ-ದುಃಖಗಳೊಡನೆ ಒಂದಾಗುನದ್ದು, ದುಃಖದ ವೇದನೆ 
ಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವದು, ಅರಿತು ಕಳವಳಗೊಳ್ಳುವದು, ಆ ವೇದನೆಯ 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಶೋಧಿಸುವದುು, ತೋಚಿದ ಉಪಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿಣಾಮ 
ಕಾರಕವಾದ, ಮಂಗಲಮಯವಾದ, ಹೆಚ್ಚು ಸತ್ಯಮಯನಾದ ಉಪಾಯ 
ನನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವದು, ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವದ 
ಕ್ಪಾಗಿ ಇಡೀ ಆಯುಷ್ಯವನ್ನೇ ವೆಚ್ಚಮಾಡುವದು ಯಷಿಗಳ ಮಹಾನ್‌ 
ಧ್ಯೇಯವಾಗಿದೆ. ಈ ರೀತಿ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಅವರು ಪ್ರಾಣ 
ವನ್ನು ಅರ್ಥಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ಇಂಥ ಸಂತರು ಭಾರ 
ತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಆಗಿದ್ದಾರೆ, ಇಂದಾದರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ 
ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ ನಿರ್ಭಯ, ಸತ್ಯಮಯ ಮತ್ತು ಧ್ಯೇಯ 
ನಿಷ್ಕ ನೀರರೇ ಸಮಾಜವನ್ನು ಮುಂದಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ 
ಜ್ಞಾನೋಪಾಸಕರಾದ ವಿಷ್ಣು ವೀರರು ಯಾರಿಗೂ ಅಂಜುವದಿಲ್ಲ. ಯಾವ 
ಸತ್ತಾಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೂ ಅಂಜುವಂತಿಲ್ಲ. ಇವರು ಧ್ಯೇಯಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ದೇವ 
ರಿದುರು ಮಾತ್ರ ಬಾಗುನರು. ಧ್ಯೇಯ ದೇವರ ಹೊರತು ಇನ್ನೊಂದು 
ದೇವರಿಲ್ಲ ಇವರಿಗೆ. 

ಈ ರೀತಿ ಧ್ಯೇಯದಿಂದಲೆ ಉರಿಯುವ ಮಹಾತ್ಮನೊಬ್ಬನು ನಿಂತರೆ 
ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ ಎಚ್ಚರಿಯದೆ ಇರಲಾರದು. ಅವನ ಮಹಾನ್‌ 
ಪ್ರಯೋಗದಲ್ಲಿ ಜನರೆಲ್ಲರೂ ಸಹಕರಿಸುವರು. ದೊಡ್ಡದೊಂದು ವ್ಯ 
ತಪಸ್ನೆಯಿಂದ ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಹಣ್ಣುಗಳು 
ಬರುತ್ತವೆ. ಆ ಮೇಲೆ ಗಾಳಿಯು ಬೀಸುವದು. ಹಣ್ಣುಗಳು ಉದುರಿ 
ಬೀಳುವವು. ಒಣಗಿ ಬೀಜಗಳು ಹೊರಬರುವವು. ಆ ವೃಕ್ಷದ ಬೀಜ 
ಗಳನ್ನು ಬಿರುಗಾಳಿಯು ಎಲ್ಲ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಬೀರುನದು, ಆ ಮೇಲೆ 
ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಅರಣ್ಯಗಳಾಗುವವು. ಇದೇ ರೀತಿ ಭವ್ಯ-ದಿವ್ಯವಾದ 
ಸತ್ಯದ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುವವನು ಹುಟ್ಟುವನು. ಅವನು 
ಏರ್ಪಡಿಸಿದ ಪ್ರಯೋಗಗಳ ಬೀಜಗಳು ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಹೃದಯಗಳಲ್ಲಿ ನಾಟು 
ವವು. ಆ ಮೇಲೆ ಇಂಥವನ ಸುತ್ತಲು ಅನನ ಧ್ಯೇಯದ ಲಕ್ಸಾವಧಿ 
ಉಪಾಸಕರು ಠಿಲ್ಲುವರು. ಯಾಕಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ನಿಜವಾಗಿ ಸತ್ಯ 
ಮಯನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅವನ ಆತ್ಮನ ಹುಟ್ಟುಸ್ವಭಾನವು ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳು 
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ತ್ತದೆ, ಮಂಗಲಕರವಾದ ಕರೆಯನ್ನು ಅವನ ಹೃದಯವು ಲಾಲಿಸುತ್ತದೆ. 

ದೊಡ್ಡ ಚಳವಳಿಯು ಬೆಳೆಯುವ ರೀತಿ ಇದು. ಪ್ರಚಂಡ ಕ್ರಾಂಕಿ 
ಗಳು ಹಬ್ಬುವ ಬಗೆ ಇದು. ಮಾನವ ಜಾತಿಯು ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದು 
ವರಿಯುವದು. ಈ ರೀತಿ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ನಡೆದದೆ ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗವು. ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇರುವ ಸಮಾಜವು ಅಳಿಯು 
ನದು, ಈ ರೀತಿ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸದೇ ಇದ್ದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ 
ಒಂದು ಪೈ ಸಹ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. 
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ಸಾರೆ ಕೇಳಿದ್ದೇವೆ. ನರ್ಣಾಶ್ರಮ ಸ್ವರಾಜ್ಯ ಸಂಘವೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಸಂಘವೂ 


ಆ ೨ ಬ 
ಅದೆ. ಆದರೆ ವರ್ಣ, ಸಂಘ ಇವುಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಗಂಭೀರವಾದ ವಿಚಾ 
ರವು ಆದದ್ದು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡು ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಪ್ರಕರಣ 


ದಲ್ಲಿ ವರ್ಣವನ್ನು ಕುರಿತು ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ನಿವೇಚನವನ್ನು ಮಾಡುವಾ. 

ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ತನ್ನ ವರ್ಣದಂತೆ ನಡೆಯಬೇಕೆಂದು ಹೇಳ 
ಲಾಗುತ್ತದೆ. ವರ್ಣದಂತೆ ನಡೆಯುವದೆಂದರೆ ಏನು? ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ವೈಶ್ಯ, 
ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ಶೂದ್ರರು ತಮ್ಮ ಧರ್ಮದಂತೆ ವೃತ್ತಿಯಂತೆ ನಡೆಯಬೇಕೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆನ್ನುನದೆಂದರೆ ಒಂದು ಮಾತು ನಾವು ಗ್ರಹಿಸಿ 
ದಂತೆ. ಅದೆಂದರೆ ತಾಯಿತಂದೆಯರಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಗುಣಧರ್ಮಗಳು ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಮಾತು. ಆದರೆ ಪ್ರಸಂಚದಲ್ಲಿ ಹೀಗಿದ್ದದು ನಮಗೆ 
ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ತಾಯಿತಂದೆಗಳ ಬೇಕು ಬೇಡಗಳು ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳ 
ಬೇಕು ಬೇಡಗಳು ಭಿನ್ನವಿರುತ್ತವೆ. ತಾಯಿತಂದೆಯನ್ನು:ತೀರ ಹೋಲದೇ 
ಇದ್ದಂಥ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಹಿರಣ್ಯಕಶ್ಯಪನ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಲ್ಲಾದನು ಹುಟ್ಟುವನು. 

ತಾಯಿ ತಂದೆಯರ ಗುಣಗಳು ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ ಬರದಿದ್ದರೂ, ಸುತ್ತು 
ಮುತ್ತಲಿನ ವಾತಾವರಣದ ಪರಿಣಾಮವು ಬಾಲಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಆಗದೇ 
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ಇರುವದಿಲ್ಲ. . ಅವರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮ ಕೀರ್ತನಕಾರರ 


ಮಕ್ಕಳು. ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕವಿತೆ-ಕಥೆಗಳನ್ನು ಕೇಳುವರು, ಹಾಡುವವನ 
ಮಕ್ಕಳು ತಂಬೂರಿ, ಸೇಟಿ, ತಬಲಾ ಇವುಗಳ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವರು. 
ನೇಕಾರನ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ನೂಲುವದ್ದು, ಕೆಚ್ಚುವದು, ಹೆಣೆಯುನಮ, ನೇಯು 
ನದು ಇದರ ಪರಿಚಯವಾಗುವದು. ಹಕಗರ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ರಂಟೆ, ಕುಂಟಿ, 
ಕೂರಿಗೆ, ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ವಸ್ತುಗಳ ಪ ರಿಚಯವಾಗುವದು. ಸೈನಿಕರ 
ಹುಡುಗರು ಕುದುರೆಯ ಮೇಲೆ ಕೂಡ್ರುವರು, ಕತ್ತಿ, ಬಂದೂಕು ಹಿಡಿಯು 
ವದನ್ನು ಕಲಿಯುವರು. ಅಂಗಡಿಕಾರರ ಜಾ ತೂಗಲಿಕ್ಟೆ ಕಲಿಯುವರು. 
ಚಿತ್ರಕಾರನ ಮಗನು ಚಿತ್ರಗಳನ್ನು ನೋಡಿ ಮನರಂಜ ನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಸಮಗಾರರ ಹುಡುಗರು ಚರ್ಮದೊಡರದೆ ನಟಿ 
ಹೀಗೆ ಆಯಾ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಹುಡುಗರು ಹೊಂದುವರು ಎಂಬ 
ಮಾತು ನಿಜ. 

ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ಕೇವಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ದಾಸನೇ? ಸುತ್ತುಮುತ್ತ 
ಲಿನ ವಾಶಾನರಣವ ಪರಿಣಾಮವಾಗುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಮೂಲತಃ 
ಅವನಲ್ಲಿ ಆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಗುಣವಿದರೆ ಸರಿಣಾಮವಾಗುವದು. ಬೀಜವೇ 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಎಷ್ಟು ನೀರು ಸುರುನಿದರೂ ಅಂಕುರಿಸುವದು ಹೇಗೆ? ಬೀಜವು 
ಬೇಕು. ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳು ಬೇಕು. 

ಮಕ್ಕಳು ತಾಯಿತಂದೆಯರನ್ನು ಹೋಲುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತು ಸರಿಸ್ಥಿತಿಯ 
ಪರಿಣಾಮದಿಂದ ಮಕ್ಕಳ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನರ ವರ್ಣವು ಬರುವದೇ ಶಕ 
ವಾದದ್ದು ಎಂದು ಪ್ರಾಚೀನಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಾವಿಸಿದರು. ಆ ಕಾಲದ ಪ್ರಯೋ 
ಗಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಇದು ಯೋಗ್ಯವಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ನಾನು ಅದನ್ನು 
ನಿಜವೆಂದು ಗ್ರಹಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಇಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿವೆ, 
ಬೆಳೆದಿವೆ. ಶಾಸ್ತಿ (ಯದೃ ಸ್ಟಿಯಿಂದ ವರ್ಣಚಿಕಿತೆ ಯನ್ನು ಮಾಡುವದು 
ಸಾಧ್ಯನಿದೆ ಮತ್ತು ಅವಶ್ಯವೂ, ಇದೆ. 

ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ವರ್ಣದಂತೆಯೇ ವರ್ತಿಸಬೇಕು. ಎಂಬ 
ಮಾತು ಸ್ವಯಂಸಿದ್ಧವಾದದ್ದು. ನಾವು ನಾಲ್ಕು ವರ್ಣಗಳನ್ನು ಗೊತ್ತು 
ಪಡಿಸಿದೆವು. ಅವನ್ನು ನ್ಯಾಸಕದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಗೊತ್ತು ಸಡಿಸಿದ್ದೆವು. ಜ್ಞಾನೋ 
ಪಾಸನೆ ಮಾಡುವವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು; ಆದರೆ ಜ್ಞಾನವು ನೂರಾರು ವಿಧ 
ಎಇಗಿನೆ. ಅನಂತ ವೇದಗಳವೆ. ಕಾಲಡೊಡನೆ ಜ್ಞಾನವೂ ಬೆಳೆಯಲಿದೆ. 


ನೂಕ ಖಿ 


ಮಾನಸ, ನೀತಿ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ , ಪುನರ್ಜನ್ಮ, ಸೃಷ್ಟಿ, ಜ್ಯೋತಿಷ್ಯ, ರಸಾ 
ಯನ, ವಾತಾವರಣ, ವಿದ್ಯುತ್‌, ಸಂಗೀತ, ದೇಹ ಶಸ್ತ್ರಕ್ರಿಯಾ, 
ಭೂಗರ್ಭ, ಪ್ರಾಣಿ, ಬೀಜ ಮುಂತಾದ ನೂರಾರು ಕಾಸ್ರಗಳಿವೆ. 
ಜ್ಞಾನೋಪಾಸನೆ ಮಾಡುವದೊಂದು ವರ್ಣವು, ಆದರೆ ಈ ವರ್ಣದಲ್ಲಿ 
ನೂರಾರು ಅಂಗಗಳಿವೆ. 

ಇದರಂತೆ ಕ್ರತ್ರಿಯನರ್ಣ. ನಿಮಾನಯುದ್ಧ, ನೌಕಾಯುದ್ಧ, 
ಜಲಯುದ ಸ ನಾಯುಯುದ್ಧ ಹೀಗೆ ನೂರಾರು ಬಗೆಯ ಯುದ್ಧ ಗಳಿವೆ. 

ವೈ ಶ್ಯವರ್ಣ. ಕೃಷಿ 'ಗೋರಕ್ಷಣ, ವಾಣಿಜ್ಯವೆಂದರೆ ವೈಶ್ಯವರ್ಣದ 
ಕರ್ಮಗಳು. ಆದರೆ ತ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ನೂರಾರು 
ಭಾಗಗಳಿವೆ. ಕೆಲವರು ತ್‌ ಹತ್ತಿ, ಗೋದಿ, "ಕೇಂಗಾ ಬೆಳೆಯ 
ವರು. ಮೆಕ್ಕೆ ಕೆಲವರು ಹಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯುವರು. ಕೃಷಿಕರ್ಮಗಳ 
ಲ್ಲಿದ್ದ ವಿಭಾಗಗಳಂತೆ ವಾಣಿಜ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ ಇವೆ. ಹತ್ತಿ, ಧಾತು, ತುಪ್ಪ, 
ಕಬ್ಬಿಣ, ಅರಿವೆ ಇವೇ ಮುಂತಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮಾರುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ವ್ಯಾಪಾರಸ್ಥ ರಿದ್ದಾ ರೆ. ಇದರಂತೆ ಉದ್ಯೋಗ ದಂಭಿಗಳು ನೂರಾರು ಬಗೆ 
ಯವು. ಆಯಾ ಉದ್ಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವವರು ಶೂದ ದ್ರವರ್ಣಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದವರು. 

ಹೀಗೆ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಣಗಳಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ವಿಧಗಳಿವೆ. ಈ ಸಾವಿ 
ರಾರು ವಿಧಗಳಲ್ಲಿ ಹುಡುಗರು ಯಾವದನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸಬೇಕು? ಇವು 
ಗಳಲ್ಲಿಯ ಯಾನ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸೇರಬೇಕು? 

ನರ್ಣವೆಂದರೆ ಬಣ್ಣ. ದೇವರು ನನಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಬಣ್ಣವು ಯಾವುದು? 
ಯಾವ ಗುಣಧರ್ಮಗಳನ್ನಿತ್ತು ನನ್ನನ್ನು ಈ ಕೋಕ ಕಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
“ಕೂವು'' ಎನ್ನುವದು ಕೋಗಿಲೆಯ ಜೀವನದ ಬಣ್ಣ ಪು. ಮಧುರವಾದ 
ಪರಿಮಲವನ್ನು ಹರಡುವದು ಗುಲಾಬೀ ಹೊವಿನ ಧರ್ಮವು. ನನ್ನಿಂದ 
ಯಾವ ಪರಿಮಲವು ಹೊರಸೂಸುವದದೆ ? ಯಾವ ಬಣ್ಣದ ವಿಕಾಸವನ್ನು 
ನಾನು ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು ಅದೆ? 

ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣಧರ್ಮದ ಪರೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇದು 
ಹೇಗೆ ತಿಳಿಯುವದು? ಯಾನ ಬಣ್ಣವನ್ನು ತಕ್ಕೊಂಡು ಬಾಲಕನು ಹುಟ್ಟಿ 
ದ್ದಾನೆ 9 ಇದನ್ನರಿಯಬೇಕಾದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಸಂಶೋಧನೆಯು ಅವಶ್ಯ. 
ನಾವೆಲ್ಲರು ಹುಟ್ಟಿ ದಾಗ ಒಂದೇ ವರ್ಣದವರಿರುತ್ತೇವೆಂದು ಕೆಲವು ಸ್ಮೃತಿ 


೫೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. "ಮೊದಲು ನಮಗೆ ವರ್ಣವಿರುವವಿಲ್ಲ. ಇದರ ಅರ್ಥ 
ನೇನು? ನರ್ಣನೇನೋ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಎಂಟು 
ವರ್ಷದವರೆಗೆ ನಾವು ವರ್ಣಹೀನರಿರುತ್ತೇವೆ. ವರ್ಣವು ತಿಳಿದ ಮೇಲೆ 
ಉಪನಯನವನ್ನು ಮಾಡುವದು. ವರ್ಣವು ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೆ ಉಪನಯನ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? 

ಎಂಟು, ಹತ್ತು ನರ್ಷದನರಾದ ಮೇಲೆ ಹುಡುಗರ ಬಣ್ಣ ತಿಳಿಯ 
ಹತ್ತುತ್ತದೆ. ಕೆಲವರಿಗೆ ಓದುವದೇ ಸೇರುತ್ತದೆ. ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬನು 
ಹಾಡುತ್ತ ಕೂಡ್ರುವನು. ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಗಡಿಯಾರವನ್ನು ಜೋಡಿಸುವನು. 
ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಕುಸ್ತಿ ಆಡುವರು, ಗಿಡಗಂಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಗ್ಗರಾಗುವರು, 
ಹೊಡೆದಾಡುವರು, ಪಕ್ಲಿಗಳನ್ನು ಕವಣೆಯಿಂದ ಕೊಲ್ಲುವರು. ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ 
ಒಲುವುಗಳು ಹುಡುಗರಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವವು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಗುಣ ಧರ್ಮ 
ಗಳು ತೋರುವವು. 

ಸ್ವತಂತ್ರ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಣ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಯೋಗ 
ಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹುಡುಗರ ಹುಟ್ಟುಗುಣವನ್ನರಿಯಲು ಯತ್ನಿ 
ಸುತ್ತಾರೆ. ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಯೋಗಾಲಯದಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಇಡು 
ತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಗಳು ಇರುತ್ತವೆ; ವಾದ್ಯೆಗಳೂ, ಯಂತ್ರಗಳೂ, ಪುಸ್ತಕ 
ಗಳೂ ಇರುತ್ತವೆ. ಸುತ್ತಲಿನ ತೋಟದಲ್ಲಿ ಕುದುರೆಗಳು, ಹೂವಿನ ಗಿಡಗಳು, 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ತರಹದ ಧಾನ್ಯಗಳು, ಸಾಯಕಲ್ಲುಗಳು, ಹೀಗೆ ಅನೇಕ 
ನಮೂನೆಯ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು. ಇಡುತ್ತಾರೆ. ಹುಡುಗರಿಗೆ ಆ ಪ್ರಯೋಗಾಲ 
ಯದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸುತ್ತು ಮುತ್ತಲಿನ ತೋಟದಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡಾಡಲು, ಆಡಲು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕೆಲವು ಶಿಕ್ಷಕರು ಅವರನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಬಾಲ 
ಕರು ಯಾವ ಯಾವ ವಸ್ತುನಿನೊಡನೆ ಆಡಬಯಸುತ್ತಾರೆ, ಯಾವ 
ವಸ್ತುಗಳು ಅವರಿಗೆ ಸೇರುತ್ತವೆ, ಇದನ್ನು ನೋಡಿ, ಆಮೇಲೆ ಈ ಶಿಕ್ಷಕರು 
ಬಪ್ಪಣೆ ಮಾಡಿ ಇಡುವರು. ಈ ರೀತಿ ಕೆಲವು ದಿನ ನಿರೀಕ್ಷಣೆ ಮಾಡಿ ಆ 
ಬಾಲಕರ ಸೇರಿಕೆಗಳನ್ನು ಅರಿತು ಅವರ ಪಾಲಕರಿಗೆ ಅವರವರ ಮಕ್ಕಳ 
ಒಲವು ತಿಳಿಸುವರು. ಆಮೇಲೆ ಆಯಾ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಗುಣ ಧರ್ಮಗಳು 
ನಿಕಾಸಹೊಂದುವಂತಹ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಡುವದು ಪಾಲಕರ 
ಮತ್ತು ಶಿಕ್ಷಣ. ಖಾತೆಯನರ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 

ಉಪನಯನವೆಂದರೆ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳನ್ನು ಶಿಕ್ಷಕನಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸುವದು. 


ವರ್ಣ ೫೫ 
ಯಾವ ಶಿಕ್ಷಕನಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸಬೇಕು? ಆಯಾ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಹುಟ್ಟುಗುಣ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ನಿಕಾಸ ಮಾಡಲು ಶಕ್ಯವಿದ್ದೆ ಶಿಕಕನಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸಬೇಕು. 
ಸಂಗೀತದಲ್ಲ ತರಬೇತಿ ಹೊಂದಬೇಕೆನ್ನುವ ನಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯನ್ನು ಗಣಿತ 
ಶಿಕ್ಷಕನ ಕಡೆ ಒಪ್ಪಿ ಸಿದರೆ ಏನು ಪ್ರಯೋಜನ? ಅಂಥವನು ಆ ಬಾಲ 
ಕೋಗಿಲೆಯ ಗೋಣನ್ನು ಹಿಚುಕುನನು. ಆ ಹುಡುಗನ ಆತ್ಮದ ಕೊಲೆ 
ಯನ್ನೇ ಮಾಡುವನು. 

ಯಾವ ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ, ಯಾವ ರಾಜ್ಯದ ಆಡಳಿತೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ವರ್ಣದ ಯೋಗ್ಯ ಸರೀಕ್ಷೆಯಾಗಿ, ಆ ವರ್ಣದ ಅರಳುವಿಕೆಗೆ ಪೂರ್ಣ 
ಅವಸರವು ಜದೊರೆಯುವದೋ ಮತ್ತು ಅದರ ವಿಕಾಸದ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿಯ 
ತೊಂದರೆಗೆಳೆಲ್ಲವೂ ದೂರವಾಗುವವಪೋ, ಆ ರಾಷ್ಟ್ರವು ನಿಜವಾಗಿ ಹಿರಿದಾ 
ದದ್ದು. ಅಲ್ಲಿಯ ಆಡಳಿತೆಯು ಆದರ್ಶವಾದದ್ದು. 

ಆದರೆ ಸ್ವರಾಜ್ಯನಿಲ್ಲದೆ ಹೀಗೆ ಆಗುವದು ಅಶಕ್ಯ. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಸ್ವರಾಜ್ಯವು ಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ದೇವರು ಇತ್ತ ಗುಣಧರ್ಮಗಳ ವಿಕಾಸವಾಗ 
ಬೇಕೆಂದು ಸ್ವರಾಜ್ಯವು ಬೇಕು. ಸ್ವರಾಜ್ಯನಿಲ್ಲದವರಿಗೆ ನಿಜವಾದ ವರ್ಣ 
ನಿರುವದು ಅಸಾಧ್ಯವು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಹೆಸರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ವರ್ಣಗಳು 
ಇರುವವು. ಆದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಗುಣಧರ್ಮದ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ನಿರೀಕ್ರಣೆ- 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಆಗುವಂತಿಲ್ಲ. ವಿಕಾಸದ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿಯ ತೊಂದರೆಗಳು ದೂರ 
ವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಇಂದು ಶಿಕ್ಷಕರಿಗೆ ಅನುಭವದಿಂದ ಕಾಣುವ ಮಾತುಗಳು ಯಾವವು? 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಗುಣಧರ್ಮದ ಹುಡುಗರ ಕೊಲೆ ನಡೆದದೆ ಇವತ್ತು. ಎಲ್ಲ 
ರಿಗೂ ಎಲ್ಲ ಕಾಲ ಅದೇ ಶಿಕ್ಷಣ, ವರ್ಣವಿಕಾಸಕ್ಕ ಅನುವಿಲ್ಲ. ಬಡ 
ತನದ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ಸೇರಿಕೆಯ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆಯುವದು ಯಾವ 
ಹುಡುಗರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ನಿಜವಾದ ವರ್ಣಾಭಿಮಾನಿಯು ಸ್ವರಾಜ್ಯ 
ವನ್ನು ದೊರಕಿಸಲು ಪ್ರಾಣವನ್ನರ್ಸಿಸಲಿಕ್ಸೆ ಸಿದ್ಧನಾಗುವನು. 

ಸಿರಿವಂತರಿಗೆ ತಮ್ಮ ವರ್ಣದಂತೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ. 
ಆದರೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಇದು ಶಕ್ಯವೇ? ಲೋಕಮಾನ್ಯರ ವರ್ಣವು ಯಾವ 
ದಿತ್ತು? ತತ್ವಜ್ಞಾ ನದಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗುವದು, ಗಣಿತ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ತೇಲಾಡು 
'ವದು ಅವರ ಆತ್ಮದ ಧರ್ಮವಿತ್ತು. ಅವರು ಮನಸ್ಸು ಮಾಡಿದ್ದರೆ ಅವರಿಗೆ 
ಈ ಹುಟ್ಟುಗುಣದ ನಿಕಾಸನನು ಮಾಡುವದು ಸುಲಭನಿತು. ಆದರೆ 
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ಎಲ್ಲವನ್ನು ಭಕ್ಷಿಸುವ ಪಾರತಂತ್ರ ದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಲಾನಧಿ ಜೀವಗಳಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ಗುಣಧರ್ಮಗಳ ಅರಳುವಿಕೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದು ಅಸಾಧ್ಯನಿದ್ದದ್ದು 
ಅವರು ಕಂಡರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವರು ಅಂದರು--“ಎಲ್ಲರ ವಿಕಾಸದ 
ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡಿ ಮಾಡುವ ಪಾರತಂತ್ರ ನನ್ನು ಮೊದಲು ಹೋಗಲಾಡಿ 
ಸುನಾ.' ಸ್ವರಾಜ್ಯಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಲೋಕಮಾನ್ಯರು ದುಡಿದರು. ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ 
ವರ್ಣವಿಕಾಸವು ನೆಟ್ಟಗೆ ಆಗಬೇಕು. ಇಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆಯಾದರೂ ನಿಜವಾದ 
ವರ್ಣವಿಕಾಸವು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹೆಬ್ಬಲಿ, ಎಂದು ಅವರು ಅವಿರತ ಶ್ರಮಸಟ್ಟರು. 
ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯನರು ಒಮ್ಮೆ ಇದೇ ರೀತಿ ಅಂದರು. ಮಹಾ 
ತ್ಮರ ಒಲವು ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣೆಯ ಕಡೆಗೆ ಇದೆ. ಆದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರವಿಕಾ 
ಸದ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿ ಇದ ದೊಡ್ಡ ಅಡ್ಡಿ ಯೆಂದರೆ ಪಾರತಂತ್ರ 3ನ. 
ಅದನ್ನು ದೂರಮಾಡಲು ಅವರು ಉದ್ಯುಕ್ತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇತಿಹಾಸಾ 
ಚಾರ್ಯ ರಾಜನಾಡೆಯನರು ಸಂತಾಪದಿಂದ ಅನ್ನುತ್ತಿದ್ದರು. 8 ಹೆಜ್ಜೆ 
ಹೆಜ್ಜೆಗೆ ಸ್ಪರಾಜ್ಯದ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ.” ಸ್ವರಾಜ್ಯವಿದ್ದರೆ ಎಂಥ ವಿಶಾಲ 
ವಾದ ಜ್ಞಾನಕ್ಸೇತ್ರವನ್ನು ಗೆದ್ದು ತರುತ್ತಿದ್ದನೊ ಈ ನಿದ್ಯಾವಂತನು ! 
ಇದರ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಎಷ್ಟೋ ಕಲಾನಂತರು, ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಸಂಶೋಧಕರು, ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು, 
ಇಂದು ಈ ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಮಣ್ಣುಪಾಲಾಗಿ ಸಾಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಪಾರತಂತ್ರ। 
ದಿಂದ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಆಗುವ ದೊಡ್ಡ ಹಾನಿ ಇದು. 

ಸ್ವರಾಜ್ಯವು ವರ್ಣನಿಕಾಸಕ್ಕಾಗಿಯಾದರೂ ಬೇಕು. ಆದರೆ ಯಾವ 
ತರದ ಸ್ವರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರ ವರ್ಣದ ವಿಕಾಸವಾಗುವದು ? ಸಿರಿವಂತರ 
ಮುಂದಾಳುತನದಲ್ಲಿದ್ದ ಸ್ವರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಡಬಗ್ಗರ ಮಕ್ಕಳ ಗುಣಧರ್ಮ 
ಗಳ ಜೋಪಾಸನೆಯು ಮಾಡಲಾಗುವದೇ? ಎಲ್ಲರ ವರ್ಣವಿಕಾಸವಾಗ 
ಬೇಕಾದರೆ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಹೊರತು ಗತ್ಯಂತರವೇ ಇಲ್ಲ. ಸಾಮ್ಯವಾದದ 
ಅಡಿಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ಸ್ಥಿರವಾದ ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿಯೇ ಎಲ್ಲ ಜನರ ನಿಜವಾದ 
ಉಪನಯನನಾಗುನದು, ವರ್ಣವಿಕಾಸವಾಗುವದು.. 

"ಸ್ಪಧರ್ಮೇ ನಿಧನಂ ಶ್ರೇಯಃ ಪರಧರ್ಮೋ ಭಯಾನಹಳ' ಎಂಬ 
ಶೀ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ವಚನವನ್ನು ಅಂದದ್ದು ನಾವು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
ಕೇಳುತ್ತೇವೆ. ಈ ಚರಣದಲ್ಲಿದ್ದ ಧರ್ಮ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ, 
ಹೂ ನೆ ದೆರ್ಮನೆಬುದು ಆಲ. ಇಲಿ ದರ್ಮ ಶಬದ ಅರ್ಥವು 
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ವರ್ಣವೆಂದು ಅದೆ. ಅರ್ಜುನನು ಕಾ ಕ್ಲಾತ್ರನ್ಯ ವೃಕ್ತಿಯವನು ಆಗಿದನು. ಉತ್ತರ 
ಗೋಗ್ರಹಣದ ವರೆಗೆ ಶತ್ರುಗಳ ರುಂಡಗಳ ಕ್ತ ಚಂಡಿನಂತೆ ಹಾರಿಸಿದ್ದನು. 
ಅಸರ ಅವನಿಗೆ ಟ್‌ ವೆಸಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಹುಟ್ಟುಗುಣವಾದ ಕ್ಷತ್ರಿಯ 

ಕ್ರಿಯನ್ನು ಮೋಹದಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಬಿಡಲು 'ಉದ್ಯುತ್ತನಾಗಿದ್ದನು. 
ತ್ತ ಸನ್ಫಾಸನ, ಗ ನ್ನು ಆಡಲಾರಂಭನಸಿದನು. ಭಿಕ್ಸ್‌ ಬೇಡಿ ಜೀನಿ 
ಸವಿ ಅನ್ನುತ್ತಿದ ಅಡಕಿ ಇಂಥ ವೈರಾಗ್ಯವು ಉಳಿಯುವ ಬಗೆ 
El ಅವನು ಸೇರಿದ್ದೆ ಆಗಿರ ದರೆ ಎಲ್ಲ ಚಿಗರೆಗಳನ್ನೂ 

ಕ್ಲಿಗಳನ್ನೂ ಕೊಂದು, ಅವುಗಳ ಮಾಂಸ ವನ್ನು ರುಚಿ ಮಾಡಿ ತಿನ್ನುತಿ 
ದನು. ವ ಸ್ರ ಅವನು ಅಪಹಾಸ್ಯ ಕ್ವೀಡಾಗುತ್ತಿದ್ದನ ನು ಮನಸ್ಸಿ ನ ಒಲನಿ 
ನಿಂದ, ಚಿಂತನದಿಂದ, ವೈರಾಗ್ಯದಿಂದ ನಿಜವಾದ ಸನ್ಯಾಸನೃತ್ತಿಯು 
ಬಾರದಿದಕೆ, ನಲ ಲಹರಿಯಿಂದ ಸೆನ್ನಾ ,ಸಿಯಾಗುವದು ಡಂಭಾಚಾರ 


ವಾಗುಕ್ಕಿತ್ತು. 
ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಯದೆ ವಶ್ತಿಯನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುವಬೆಂದರೆ ಭೀತಿ 
೬ಜಿ ೨೨೦ ಭ್‌ 
ಯುಕನಾದದು ಮತ್ತು ಬೆಯಕಾರಕವಾದದು. ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಆಸ 
ಜಾ ಎ 
99) 


ಕ ನ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಸನ್ಯಾ ಸಿಯಾದರಕೆ ಅದರಿಂದ ಕನ್ನದೂ ಲ 

ಅಧಃಪಾತವಾಗುತ್ತದೆ. ಶಿಕ; 

ದೆಂದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಮುಂದಿನ ಪೀಳಿಗೆಯೆನು ಅಪಾರ ಹಾನಿಗೆ ಈಡುಮಾಡಿ 

ದಂತೆ, ಇದರಿಂದ ಕಲಿಸುವವನ ಮನಸ್ಸಿಗೂ ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲ. ಕಲಿಯು 
೦2 


ಇಲ್ಲಿ 
ವವರಿಗೂ ಹಿತನಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜವು ನಮ ವರ್ಣವು ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸಿದರೂ 


ನಮ್ಮ ವರ್ಣಕ್ಕನುಸ ಸರಿಸಿಯೇ ನಾನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಫ್ರಿಸ 
ಬೇಕು. ಅದರಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ವಿಕಾಸವಾಗುನಮು. ಹಾಲು ಫೀರಿನಕೆಂತ 


ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದದ್ದು. ಆದರೆ pa ನೀರಿನಲ್ಲಿಯೇ ಬೆಳನಣಿಗೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವದು; ಹಾಲಿನಲ್ಲಿ ಸಾಯುವದು. ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮದಂತೆ 
ನಡೆಯುವದೆಂದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸರ್ಜ್ಯರ್ಯತೆ ವರ್ಶಿಸುತದು., ಸ್ಪಂತ ಗುಣ 
ಧರ್ಮಗಳಂತೆ ನಡೆಯಬೇಕು, ಮತ್ತು ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. 
"ಯಾವದು ಇದೆ ಪದಾರ್ಥವು ಇರುವದೇ ಅಸಾಧ್ಯವೊ, ಅದೇ 
ಧರ್ಮವು.” ಎಂದು ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾ ನಾಜ ಯುದ ನ ನ್ಯಾಯಶಾ ಸಸ್ರ್ರದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ 
ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಸು ಯು ಅಗ್ನಿಯ ಧರ್ಮ. ಉಸ್ಣತೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ಅಗ್ನಿಯು ಇರುವದು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಶೀತಲತೆಯು ನೀರಿನ 
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ಧರ್ಮ. ಪ್ರಕಾಶಿಸುವದು ಸೂರ್ಯನ ಧರ್ಮ. ನಾವು “ಸೂರ್ಯನಿಗೆ 
ನೀನು ಪ್ರಕಾಶಿಸಬೇಡ” ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಅವನು “ಹೀಗೆ ಮಾಡುವ 
ದೆಂದರೆ ನನ್ನ ಮರಣ'' ಎಂದು ಉತ್ತರ ಕೊಡುವನು. ಇದು ಧರ್ಮ 
ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು. «ಚರಕವನ್ನು ನಡಿಸಬೇಡಿರಿ'' ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮರಿಗೆ 
ಹೇಳಿದರೆ “ಅದಿಲ್ಲದೆ ನಾನು ಜೀವದಿಂದ ಇರುವದು ಹೇಗೆ?'' ಅನ್ನುವರು, 
“ನೀವು ಸದದಲಿತರಿಗಾಗಿ ಇಷ್ಟು ಕಷ್ಟಪಡಬೇಡಿರಿ'' ಎಂದು ಜವಾಹರ 
ಲಾಲರಿಗೆ ಅಂದರೆ ಅವರು “ನಾನು ಉಸಿರಾಡಿಸುವದಾದರೂ ಯಾತಕ್ಕೆ?'' 
ಎಂದು ಗದ್ದರಿಸುವರು. 

ಯಾವದು ಇಲ್ಲದೆ ನಾವು ಉಳಿಯುವಂಕಿಲ್ಲವೋ, ಯಾವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಉಳಿಯಬೇಕು, ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಅನಿಸುತ್ತಡೆಯೋ ಅದೇ 
ನಮ್ಮ ವರ್ಣಧರ್ಮವು. ಒಕ್ಸಲಿಗನಿಗೆ “ನೀನು ಹೊಲ ಹರಗಬೇಡ, ದನ 
ಗಳನ್ನು ಸಾಕಬೇಡ, ಕಪ್ಪಲಿ ಹೊಡೆಯ ಬೇಡ” ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಅವನು 
ಬೇಸರಿಯುವನು. ನಿಜವಾದ ಶಿಕ್ಷಕನು ಮೇ ತಿಂಗಳ ಸೂಟಿಯಲ್ಲಿ ಬೇಸರಿ 
ಯುವನು. ಕಲಿಸುನದು ಅವನಿಗೆ ನಿಜವಾಗಿ ಆನಂದದ ಮಾತು. “ಅಂಗಡಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಬೇಡ, ಧಾರಣಿಯನ್ನು ಕೇಳಬೇಡ'' ಎಂದು ವ್ಯಾಪಾರಸ್ಥರಿಗೆ 
ಅಂದರೆ, ಅವರ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಸೇರಿ 
ಕೆಯ ಸೇವೆಯ ಕರ್ಮುನೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಣವು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಉಳಿಯ 
ಬೇಕು, ಅಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಅನಿಸುತ್ತದೆ. 

ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಉದ್ಯೋಗಗಳು ನಮ್ಮದಾದ ವರ್ಣಕ್ಕಾಗಿ, ಸೇವಾ 
ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕು. ಹಗಲಿರುಳು ದುಡಿದು ನಮ್ಮ ವರ್ಣದ 
ವಿಕಾಸವನ್ನು ಮಾಡಲು ಬೇಕು. ಮತ್ತು ದೇವರ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಿ ಹೀಗೆ 
ಅನ್ನಬೇಕು--“ದೇವರೆ | ನೀನು ಇತ್ತ ಬಂಡನಾಲನನ್ನು ನಾನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿ 
ದೆನು. ಅದರಿಂದ ಸಮಾಜವು ಸುಖಿಯಾಯಿತು; ಸಮಾಜ ಪುರುಷನನ್ನು 
ಪೂಜಿಸಿದೆನು.'' ದೇವರು ಸಂತೋಷಪಟ್ಟು ನಿಮ್ಮನ್ನು ನಿಜವಾಗಿ ಅಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು. 


೬. ಕರ್ನು 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಯಾವುದು ಮಹತ್ವವುಳ್ಳದ್ದು? ಸಮಾ 
ಜವೋ? ವ್ಯಕ್ತಿಯೋ? ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಇದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯೇ 
ಮಾಯೆಯು. ಸಮಾಜನು ಸತ್ಯವಾದದ್ದು. ಅಬ್ಬ ತವು ಸತ್ಯವು. ರ್ಚೈತವು 
ಮಿಥ್ಯ. ಸಂಸಾರವು ನಿಥ್ಯವೆಂದು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇದರ ಅರ್ಥವೇನು? ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಂಸಾರವು ಮಿಥ್ಯ. ಕೇವಲ ನಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ 
ಇವೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು ಸತರ ಮಿಥ್ಯಾ ಮಾತು. ನನ್ನ್ನ ಸುತ್ತುಮುತ್ತ 
ಲಿನನರು ದುಃಖದಿಂದ ಬಳಲುವಾಗ ನಾನು ಸುಖದಿಂದಿರಬೇಕನ್ನುನದೆ 
ಭ್ರಮೆಯು. ನೆರೆಹೊರೆಯ ಮನೆಗಳಿಗೆ ಬೆಂಕೆಪತ್ತಿದಾಗ ನನ್ನ ಮನೆಯು 
ಸುರಕ್ಷಿತವಿರುವದು ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯವು? ಪ್ರನ ಜ್‌ ದಲ್ಲಿ ತನ್ನು ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಮಾತ್ರ ನೋಡಿಕೊ ಸವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಮನೆತನ ದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯ ಚೂಡು 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತಮ್ಮ ತನು. ಮಟ್ಟಿಗೆ ನೋಡಕತಿ ದರೆ ಆ ಮನೆತನವು ಹಾಳಾ 
ಗುನದು. pe ಮಿನತನದೇಲ ತೆ ಜ್‌) ಹೇಗೆ ಕಂಡು ಬರುವದು] 
ಸಮಾಧಾನವು ಹೇಗೆ ನೆಲೆಗೊಳ ನ್ಫಿವದು? ಮನೆತನದಲ್ಲಿಯ ಪ್ರತಿಯೊ ಸೊಬ್ಬನು 
ಇತರರ ಸುಖನೇ ತನ್ನ ಸುಖವೆಂದು ತಿಳಕೂಂಡರೆ ರ ಮನೆತನವು 
ಮುಂದುವರಿಯುವದು. ಸುಖವೂ ಆನಂದವೂ ಅಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವನು. 
ಮನೆತನದ ಮಾತೇ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ, ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ. ನಮ್ಮ ಇರು 
ನಿಕೆಯು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ, ಮಾನವ ಜಾತಿಗಾಗಿ ಆದೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳಿಗಾಗಿ ಅದೆ; ಕಲ್ಲು ಅತ್ತಿತ್ತ ಬಿದ್ದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದೇ 
ಕಲ್ಲು ತಾಳ್ಮಯಿಂದ ಕಟ್ಟಡದಲ್ಲಿ ಕೂಡ್ರಿ ಸಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಅನುರತ್ವವು ಬರು 
ನದು. ಮಹತ್ವವು ನಾಪ್ರವಾಗುನದಿ. ಅದರಂತೆ ನಾನು ಸಮಾಜ 
ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ಯೋಗ್ಯ ಸ್ಥಾನನಲ್ಲ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳ ಬೇಕು, ಮತ್ತು ಶೋಭಿಸ 
ಬೇಕು. 
ಸಮಾಜವು ನಿಜವಾದದ್ದು. ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಅಲ್ಲ. ಹೀಗೆನ್ನುನೆಡೆಂದರೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಅಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ 
ಇರುವದು ನಿಜ. ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನ ಗುಣಧರ್ಮದಂತೆ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಾಳುವದು. ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ನರ್ಣದ ನಿಕಾಸದಿಂದಲೇ ನಾನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 


es) 


೬ರ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವೆನು. ನನ್ನ ಸೇರಿಕೆಯಂತೆ ನಾನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವೆನು. ಸಮಾಜವು ನನ್ನ ವರ್ಣನನ್ನು ನೊಂದಿಸುನ 
ದಿಲ್ಲ. ನನ್ನ ನರ್ಣದ ವಿಕಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಕಾಗುವ ಎಲ್ಲ ಸೌಕರ್ಯಗಳನ್ನು 
ಸಮಾಜನು ನನ ಗೆ. ಓಡಗಿಸುತದು. ನನ್ನ ನಿಕಾಸದಿಂದಲೇ ನಾನು 
ಸಮಾಜನನ್ನು ಪೂಜಿಸುನೆನು. ನನ್ನ ವಿಕಾಸವು ಸಮ ಾಜವನ್ನು ಕಂಗೊಳಿ 
ಸುವದು, ಸುಖಿಸುವದು, ನಗಿಸುವದ್ಮು ಪೋಷಿಸುವದು. ನಾನು 
ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ, ಮತ್ತು ಸಮಾಜವು ನನಗಾಗಿ. ನನ್ನಿಂದ ಸಮಾಜ ಕ್ಸ 
ಶೋಭೆ, ಮತ್ತು ನನಗೆ ಸಮಾಜದಿಂದ ಶೋಭಿ. ಹೀಗಿದೆ ನರಸ 
ಸಂಬಂಧವು. 

ಮನುಷ್ಯನು ಸವ ಇಜಕ್ಕ್ರಾಗಿ ದುಡಿಯಬೇಕು, ಆದರೆ ಅವನು 
ಯಾನ ತರದ ಸೇನೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು? ಅದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವವರು 
ಯಾರು? 

ಉದ್ಯೋಗವಿಲ್ಲ ದೆ ಮನುಷ್ಯ ನು ಜೀವಿಸುವದು ಕಷ್ಟ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ 
ಕರ್ಮಶೂನ್ಸರಾ ಇದಕೆ ಸಾಜ ನಡೆಯುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಇಡೀ 
ಸೃಷ್ಟಿಯು ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಃ ಬನು ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ 
ಲೇಬೇಕು. ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೂ ಸೃದೆಯನ್ಪ ಇದೆ, ದೇಹವಿದೆ, ಬುದ್ಧಿ ಇಡೆ. 
ಶರೀರದಿಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದು. ಆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಅಂತಃಕರಣ 
ದಿಂದ ಮಾಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಮಾಡುವಾಗ ಬುದಿ ಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸ 
ಬೇಕು, ಹೀಗೆ ಹಗಲಿರುಳು ದೇಹ, ಹೃದಯ, ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ ಗಳಿಂದ 
ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಆನಂದದಿಂದ ಮಡಿಯ. ಸವೆಯಬೇಕು. 

ಆದರೆ ಎಂಥ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬೇಕು? ನಮ್ಮ ಸೇರಿಕೆಗೆ ಸರಿ 
ಹೋಗುವ, ನಮ್ಮ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಹೊಂದುವ, ನಮ್ಮ ee ಇರುವ 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ತೊಡಗಬೇಕು. ಎರಡನೆಯವರು ಹೇರದೆ ಇದ್ದ 
ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಸೇರಿಕೆಗೆ ಸರಿಹೋಗುವ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ತಲ್ಲೀನರಾಗು 
ವೆನು. ನನ ಮ್ರ "ಮನಸ್ಸ ನ ವಿರುದ್ಧ ನಮಗೆ ಕರ್ಮ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ. 'ನಮ್ಮ 

; ಆತ್ಮವು ಯುಪಿ ಅದರಿಂದ ಆನಂದವು ನೊಕೆಯುವದಿಲ್ಲ. 

i ಂದ ಆ ಕರ್ಮವು ಯೋಗ್ಯರೀತಿಯಿಂದ ನೆರವೇರಿಸುವದಾಗುವದಿಲ್ಲ, 
ನನ್ನು ಸೇರಿಕೆಗಳಿಗೆ ಹೋಲುವ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕೈಕೊಂಡು ಆ ಕರ್ಮದಿಂದ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸೇನೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು. ನೇಡಿ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮ 


ಕರ್ಮ ೬ರ 


ಗಳೂ ಪವಿಶ್ರವಾದವುಗಳು. ಯಾವ ಕರ್ಮವೂ ಮೇಲಲ್ಲ; ಹೀನವಲ್ಲ 
ವರ್ಣಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಕೀಳು ಮೇಲು ಈ ಭಾವವಿಲ್ಲ. ದೇವರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ವರ್ಣ 
ಗಳು ಸಮವಿರುತ್ತವೆ! ಸೇವೆಯ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳ ಯೋಗ್ಯತೆಯೂ ಒಂದೇ, 

ಆಯಾ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸವ ಮಾಜಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ನಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಕೊಡುವವನು ಮತ್ತು ಕಾನ್ಯನ್ನು ಸುವ ಒಕ್ಕಲಿಗನು ಇವರಿಬ್ಬರೂ 
ಅಷ್ಟೇ ಯೋಗ್ಯತೆಯವರು. ಸಮಾಜವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ಸೈನಿಕರು ಮತ್ತು 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಕಸ್ಪಲಿಗಳನ್ನು ೫% ನನ ಸಮಗಾರನು ಇಬ್ಬರೂ ಅಷ್ಟ 
ಶ್ರೇಷ್ಠರು. ತಾ ಶಿಕ್ಷಕನು ಮತ್ತು ಗ ಚ್ಟ ಉಡುಗಿ 
ಸ್ವಚ್ಚ ಮಾಡುವ ನಲಂ: ಯನು ಇಬ್ಬರೂ ಅಸ್ಟೇ ಶ್ರೇಷ್ಠರು. ಅಂತಃಕರಣ 
ನನ್ನು ಸುರಿಮು ವಿಚಾರದಿಂದ ಮಾಡಿದ ಸೇವಾಕರ್ಮಸ್ರ ಮೋಕ್ಷನನ್ನು 
ದಯಪಾಲಿಸುವದು. 

ಸ್ವಕರ್ಮದ ಆಚರಣೆಯಿಂದ ಮೋಕ್ಷವು ಸಾಧ್ಯನಾದದ್ದೆಂದು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈಶ್ವರನಿಗೆ ಬೇರೆ ಹೂಗಳು ಸೇದುವ. ನಿಮ್ಮ 
ನಮ್ಮ ನಿತ್ಯದ ಕರ್ಮಗಳಿಂದರೆ ಹೂವುಗಳು, ಈ ಕರ್ಮಕುಸುಮುಗಳು 
ರಸಮಯ ಮತ್ತು ಗಂಥಮಯ ಅವೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂದು ನೋಡು 
ವದೇ ನಮ್ಮ ಧನ ರ್ಮವ್ರ. 

ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ಸ್ವಕರ್ಮವು ಭಿನ್ನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಅದು 
ಹಾಗೆ ಇರುವದು ಸಹಜವು, ದೇವರು ಜ| ಬಗೆಯ ಮಾನವರನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಅಚ್ಚುಮನೆಯಿಂದ ಹೊರಟ ಅವೃತ್ತಿಗಳಂತೆ, ದೇವರು 
ಮಾನವರನ್ನು ಹೊರಗೆಡವುನದ್ಲ. ಈಶ್ವರನ ಪ್ರತಿಭೆಯು ಇಷ್ಟು 
ದುರ್ಬಲವಿಲ್ಲ. ನೂರಾರು ವಿಧದ ಸರಿಮಲದ ಮತ್ತು ಜೂ! 


AE 


ನ್ನು ಅನನು ಅರಳಿಸುವನು. ಆದರಂತೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ತೊ ಊಟದಲ್ಲಿ ಬೇಕೆ 
ಬೇರೆ ಗುಣಧರ್ಮದ ಜನರನ್ನು ಅವನು ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತಾನೆ. ತೋಟದಲ್ಲಿ 
ಬಗೆಬಗೆಯ ಹೂಗಳು ಇರುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನದು ಯಾವದು? 
ಕನಿಷ್ಕ ತರಗತಿಯದು ಯಾವದು? ಅದೇ ಬಣ್ಣ ದು ಅದೇ ಪರಿಮಲದ, 
ಎಲ್ಲ ಹೂಗಳಾಗಿದ್ದರೆ ಯಾರಿಗೂ ಸರಿದೋರುವಂತಿ್ಲ. ಗುಲಾಬಿ, ಸಂಪಿಗೆ 
ಮಲ್ಲಿಗೆ, ಕಣಗಲ, ಹೀಗೆ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ತರದ ಹೂಗಳು ಬೇಕು. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಹೂವಿನ ಬಣ್ಣವೇ ಬೇರೆ, ನಾಸನೆಯೇ ಬೇರೆ. ವಿವಿಧತೆಯೇ 


ಉದ್ಯಾನದ ಶೋಜೆಯು. 


೬೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಹೂದೋಟದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹಚ್ಚಗಾದ ಹುಲ್ಲು ಬೇಕು. ಅದಿಲ್ಲದೆ 
ಹೂಗಳು ಶೋಭಿಸಲಾರವು. 
ಮಾನವೀ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಅದೇ ವರ್ಣದವರಾದಕೆ ಜೀವ 
ನವು ಬೇಸರುಳ್ಳ ದ್ವಾಗುವದು. ಎಲ್ಲರೂ ಗಾಯಕರಾದರೆ, ಬಾರಿಸುವವ 
| ರಾದರೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರಾದರೆ ಅಥವಾ ಕುಂಬಾರರಾದರೆ ಸಮಾಜನು ನಡೆಯು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಆನಂದವು ಕಾಣುನಂತಿಲ್ಲ. ವಿವಿಧತೆಯಲ್ಲಿ ಆನಂ 
ದನು ಇದೆ. ಆದರೆ ಈ ವೈನಿಧ್ಯವು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ. ಅದು ಯಾರೂ 
ಬ್ಬನ ಸೊತ್ತು ಅಲ್ಲ. 
ಹುರುಳಿಲ್ಲದ ಶ್ರೀಷ್ಮ ಕನಿಷ್ಕ ಭಾವವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹಬ್ಬದಿದ್ದರೆ 
ಮಾತ್ರ ಈ ವಿನಿಧತೆಯಿಂದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಆನಂದವು ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುವದು, 
ಕೀಳು ಮೇಲು ಎಂಬ ವಿಚಾರಗಳು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿ 
ದಂದಿನಿಂದ ಈ ಸಂಸ್ಥತಿಯು ಪೊಳ್ಳಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿದೆ. ನಮಗೆ ತಿಳಿಯ 
ದಂತೆ ಸಮಾಜವ್ರ ಅಧಃಪಾತಕ್ಕೆ ಈಡಾಗಿದೆ. ಈ ಒಲನಿನ ವಿರುದ್ಧ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬಂಡಾಯವನ್ನು ಹೂಡಿದನು. ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಕರ್ಮವು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ತನ್ನ ಕೃತಿಯಿಂದ ತೋರಿಸಿದನು. 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಆಕಳುಗಳನ್ನು ಕಾಯ್ದನು. ಸಾರಥಿಯಾಗಿ ತೋರಿಸಿದನು. 
ಎಂಜಲಗೋಮವನ್ನು ಮಾಡಿದನು. ಮುಸುರಿಯನ್ನು ತೆಗೆದನು. ಮತ್ತು 
ಗೀತೆಯನ್ನು ಸಹ ಜಗತ್ತಿಗೆ ದಯಪಾಲಿಸಿದನು! ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕರ್ಮವು 
ಪವಿತ್ರವಾದದ್ದೆಂದು ಈ ಮಹಾಪುರುಷನು ಡಂಗುರ ಸಾರಿದನು. 
"ಸ್ತ್ರಿಯೋ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೊದ್ರಾಸ್ತೇಪಿ ಯಾಂತಿ ಸರಾಂಗತಿಮ್‌” 
ಎಂದು ಸಾರಿ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮೋಕ್ಷದ ಹೆಬ್ಬಾಗಿಬನ್ನು ತೆರೆದನು. 
ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷದ ಅಧಿಕಾರನಿಲ್ಲವಂತೆ, ಜ್ಞಾನದ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲವಂತೆ ! 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅನ್ನುತ್ತಾನೆ-- “ಒಲೆಯ ಹತ್ತಿರ ಕೂಡುವ, ಬೀಸುವ, 
ಎಂಜಲನನ್ನು ತೆಗೆಯುವ, ತೊಟ್ಟಲವನ್ನು ತೂಗುವ ಸ್ತ್ರೀಯು ನೋಕ್ತದ 
ಅಧಿಕಾರಿ ಇದ್ದಾಳೆ.?' ಗಂಡನ ಸೇರಿಕೆಗಳನ್ನು ತನ್ನವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ, 
ಹಗಲಿರುಳು ಮಕ್ಕಳ ಜೋಪಾನದಲ್ಲಿಯೇ ತಲ್ಲೀನಳಾಗಿರುವ ಆ ಕರ್ಮ 
ಯೋಗಿನಿಗೆ ಅಲ್ಲದೆ, ಮತ್ತಾರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವು ಸಾಧ್ಯವಿದ್ದದ್ದು ? 
ಸಮಾಜ ಸೇನೆಯ ಯಾನ ಕರ್ಮವನ್ನು ನೀನು ಕೈ ಕೊಂಡರೂ 
ಅದರಿಂದ ನೀವು ಮುಕ್ತರಾಗುವಿರಿ. ಸಂತರೆಲ್ಲರೂ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಕರ್ನು ೬4 


ಈ ಸಂತರು ಬರೇ ತಾಳನನ್ನೆ ಕುಟ್ಟುವವರಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಸೋಮಾರಿ 
ಗಳಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಪರಪುಷ್ಬರೂ ಅಲ್ಲ. ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಭಾರ 
ನನ್ನು ಎಂದೂ ಹೇರಿದ್ದಿ ಲ್ಲ. ಬೇಕಾದ ಸಂತನ ಜೀವನವನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ 
ನೋಡಿರಿ, ಅನನು ಯಾನದಿಲ್ಲ ಯಾವದಾದರೊಂದು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಉಪ 
ಯುಕ್ತವಾದ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುವದು. ಕಬೀರನು 
ನೇಯುತ್ತಿದ್ದ ನು. ಗೋರಾಕುಂಬಾರನು ಗಡಿಗೆಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುತ್ತಿ 
ನು. ಸೇನಾ ಇವನು ಕಷ್ಟ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಸಜನಕಸಾಯಿ ಇನನು 
ಕಟಕನಿದ್ದನು. ಈ ಎಲ್ಲ ಸಂತರು ಮೋಕ್ಷದ ಅಧಿಕಾರಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. 

ಕಟಕನು ಮುಕ್ತನಾಗುನದು ಹೇಗೆ? ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳೆ 
ಬಹುದು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾಂಸಾಹಾರವು ರೂಢೆನಿರುವನರೆಗೆ ಯಾರಾ 
ದರೂ ಈ ವ್ಯನಸಾಯವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು. ಅದೂ ಒಂದು ಸಮಾಜ 
ಸೇವೆಯ ಕರ್ಮವಾಗುವದು. ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವ ಮನೆಯನ್ನು 
ನಗರಸಭೆಯವರು ಮಾಡಿಕೊಡುವರು. ದನಗಳಿಗೆ ನೋವಾಗದಂತೆ 
ಕೊಲ್ಲುವ ಮತ್ತು ಈ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿಯೂ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವ 
ಕಟಿಕನು ಮುಕ್ತನಾಗುವನು. ಇಂಥವರು ಹೊಲಸು ಹಬ್ಬಗೊಡುನದಿಲ್ಲ. 
ಸಿಕ ಸಿಕ್ಕ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ದನಗಳನ್ನು ಕೊಯ್ಯುವದಿಲ್ಲ. ಚಿಕ್ಕ ಬಾಲಕರ 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬೀಳದಂತೆ ತನ್ನ ಕೆಲಸನನ್ನು ಸಾಗಿಸುವನ್ನು ಕೆಲವು ಕಟಿಗರು 
ಮಾಂಸವನ್ನು ಸಹ ತಿನ್ನುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದು ಅವರ ಮನೆತನದ 
ಉದ್ಯೋಗವೆಂದು ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವಿದ್ದ ಒಂದು ವ್ಯವಸಾಯ 
ವೆಂದು ನಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದನರ ಕಡೆಯಿಂದ ದನಗಳಿಗೆ ಕಷ್ಟವಾಗು 
ವಂತೆ ಅವನ್ನು ಕೊಯ್ಯಿಸುವದಕ್ಕಿಂತ, ಅರಿತವರು ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡು 
ವದು ಭೂತದಯೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೇಯಸ್ಕರವಾದದ್ದು. ಅನಾ 
ಸಕ್ತರಾಗಿ ಇಂಥ ಕಟಕರು ಈ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವರು. 

ಇದರಂತೆ ಫಾಶಿ ಕಂಬದ ಮೇಲೆ ಏರಿಸುವ ಹೊಲೆಯರು. ಫಾಶಿ 
ಶಿಕ್ಷೆಯು ಇರುವ ವರೆಗೆಯಾದರೂ ಯಾರಾದರೂ ಈ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ 
ಲೇಬೇಕು. ನುರಿತವರಿಗೆ ಇದನ್ನು ಒಪ್ಪಿಸುವದು ಫಾಶಿಗೆ ಗುರಿಯಾದ 
ಪ್ರಾಣಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಲೇಸು. ಇಂಗ್ಲಂಡದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಯಾವನಾದರೂ ಮುಂದಾಳುನಿಗೆ ಫಾಶಿ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು 
ಕೊಡುನ ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದರೆ ದೂರ ದೂರದಿಂದ ರುಂಡವನ್ನು ಹೊಡೆಯುನ 


೬೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ದರಲ್ಲಿ ತರಬೇಕಿ ಹೊಂದಿದವರನ್ನು ಕರೆಯಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅದಷ್ಟು ಆ 
ಕೈದಿಗೆ ಕಡಿಮೆ oe ಉದ್ದೆ ತತ್ತು. 

ಹೀಗೆ ಅನಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ತಮ್ಮ ಕರ್ಮನನ ಮಾಡುವ ಹೊಲೆಯ 
ನಿಗೆ ಮತ್ತು ಕಟುಶನಿಗೆ ಶಕೆ. ibs ತಪ್ಪಿಗೆ ಹೊಣೆಗಾ 
ರರಿದ್ದರೆ, ಅದು ಸಮಾಜವು... ಅವರಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿ ಸ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಉಪ 
ಯೋಗವಾಗುವಂಥ ಎಲ್ಲ ಕನ ರ್ನಿಗಳನ್ನು ಮಾಡುವವರು ಮುಕ್ತರಾಗು 
ತ್ತಾರೆಂದು ಗೀತೆಯು, ಮಹಾ ಭಾರತವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳ 
ಬೆಲೆಯು ಒಂದೇ. ಯಾರಿಗೂ ಅಹಂಕಾರವೆಥಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಯಾರೂ 
ಉಚ್ಚ ವರ್ಣದವರೆಂದು ಒಣ ಹೆಮ್ಮೆ ನಡುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಯಾವನೂ 
ಕೀಳು ನರ್ಣದವನೆಂದು ತಲೆತಗ್ಗಿಸುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ ಅಪ್ಟ 
ಶ್ರೇಷ್ಠರು, ಸಮಾನರು. 

ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸುಂದರವಾದ ಕಥೆಯಿದೆ. ಒಮ್ಮೆ ಇಂದ್ರ, 
ವಾಯ್ಕು ಅಗ್ನಿ ಮುಂತಾದ ದೇವಶೆಗಳಲ್ಲಿ ಯಾರು ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ಸಾಜ ನಡೆಯಿತು. “ನಾನು ಮಳೆಗರೆಯದಿದ್ದರೆ ಸೃಥ್ಟಿಯು 
ಒಣಗಿ ಹೋಗುವದು, ಜೀವನವು ಅಶಕ್ಯವಾಗುವದು'' ನಷ್ಟ ಇಂದ್ರನು. 
"ಒಂದು ವೇಳೆ ನೀರಿಲ್ಲದಿದರೆ ನಡೆಯಬಹುದು, ಅದರೆ ಕನೆಯು ಬೇಕು. 
ನಾನು ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಉಸಿರು ಕಟ್ಟ ಎಲ್ಲರೂ ಸ ಾಇಯುನರು.? 
ಎಂದು ವಾಯುವು. “ಉಷ್ಣ ತೆಯಿಲ್ಲದೆ ಯಾನ ಕೆಲಸವೂ ಸಾಗುವಂತೆ 
ಇಲ್ಲ'' ಎಂದು ಅಗ್ನಿಯು. 

ಹೀಗೆ ವಾದವಿವಾದವು. ನಡೆದಾಗ ಓರ್ವ ತೇಜಸ್ವಿನಿಯಾದ ದೇವ 
ತೆಯು ಅವರ ಎದುರಿಗೆ ಪ್ರಕಟಿಳಾದಳು. ಯಾರೆಂದು ಎಲ್ಲರೂ ವಿಚಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದ ರು. ಅಗ್ನಿಯು ಅವಳ ಹತ್ತಿರ ಹೋಗಿ "ತಾವು ಯಾರು??? 
ನಿಕ ನು ಉತ್ತರವನ್ನ (ಯಡಿ “ನೀನಾರು?” ಎಂದು ಅಗ್ನಿಗೆ ಕ್ಷೇಳಿದಳು. 
ಅಗ್ನಿಯು ಸಿಟ್ಟಿಗೆದ್ದು ಸು ಯಾರು ಗೊತ್ತಿಲ್ಲವೆ? ನಾನು ಅಗ್ನಿಯು'' 
ಎಂದು ದರ್ಪದಿಂದ ಅಂದನು. "ತಾವೇನು ಮಾಡಬಲ್ಲಿರಿ?” ಎಂದು 
ಕೇಳಿದಳು, “ಬ್ರಹಾ ಒಂಡವನ್ನೇ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಸುಡಬಲ್ಲೆ ನು” 8 ಅಗ್ನಿಯು 
ಹೇಳಿದನು. ಸ ಕೋ, ಹಾಗಾದರೆ. ಈ ಕಡ್ಡಿಯನ್ನು ಸುಡಬಲ್ಲಿರಾ?”' 
ಎಂದಳವಳು, ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಜ್ಯಾಲೆಗಳನ್ನು ಪ್ರಗಟ ಮಾಡಿದರೂ ಆ 
ಕಡ್ಡಿಯು ಸುಡಲಿಲ್ಲ. ಅಗ್ನಿಯು ನಾಚಿ ದೂರ ಸರಿದು ನಿಂತನು. ಇದ 


ಕರ್ಮ ೬೫ 


ರಂತೆ ಅಹಂಕಾರಿಯಾದ ನಾಯುನಿಗೆ ಆ ಕಡ್ಡಿಯನ್ನು ಸರಿಸುವದಾಗಲಿಲ್ಲ, 
ಹೀಗೆ ಅಲ್ಲಿ ನೆರೆದ ಎಲ್ಲ ದೇವತೆಗಳು ಅಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಈಷಾದರು. ಕೊನೆಗೆ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ದೇವತೆಯಾದ ಆ ಉಮಾದೀನಿಯು ಎಲ್ಲರನ್ನುದ್ದೇಶಿಸಿ ಹೇಳಿ 
ದಳು. *ಮರುಳರೇ ! ನಾನು ಶ್ರೇಷ್ಠನು, ನಾನು ಶ್ರೇಷ್ಠನು ಎಂದು 
ಯಾಕೆ ಬಡಿದಾಡುತ್ತೀರಿ? ಯಾರೂ ಶ್ರೀಷ್ಟರಲ್ಲ; ಕನಿಷ್ಠರೂ ಅಲ್ಲ. ಆ 
ನಿಶ್ಚಶಕ್ತಿಯು ಇಂದ್ರನಿಗೆ ಮಳೆಗರೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಅದ 
ರಂತೆ ಎಲ್ಲ ದೇವರಿಗೆ. ಆ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ನಿಮ್ಮಿಂದ ಹೀರಿಕೊಂಡ ಮೇಲೆ 
ನೀವು ಹೆಣಗಳಿದ್ದಂತೆ. ಶಕ್ತಿ ಇದೆಯೆಂದು ಅಹಂಕಾರ ಸಡಬೇಡಿರಿ 
ಯಾರನೂ ಹೀಯಾಳಿಸಬೇಡಿರಿ' ಎಂದು ಹೇಳಿ ಉಮಾದೇವಿಯು 





ತ್ಮೆ 
ಅದೃಶ್ಯಳಾದಳು. 
ಈ ಕಥೆಯು ಬಹಳ ಜೋಧ ಪ್ರದವದಿ. ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನೀಡುವ 


ಯಷಿಯು, ಬೀದಿಗಳನ್ನು ಉಡುಗುವ ಹೊಲೆಯನನ್ನು ಹೀನನೆಂದು 
ಶಿಳಿಯಕೂಡದು, ಚಿತ್ರಕಾರನು ಹಾಡುವನರನ್ನು ಕಡಿಮೆಯವರೆಂದು 
ಧಿಃಕರಿಸಬಾರರು. ಕುಂಬಾರನು ನೇಕಾರನನ್ನು ಕನಿಸೃನೆಂದು ಭಾವಿಸ 
ಬಾರದು. ನಾವೆಲ್ಲರು. ಪರಸ್ಪರರಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. 
ಶರಣ, ಶರಣ ಅನ್ನಬೇಕು. ನಾನು ಶರಣ, ನೀನು ಶರಣ, ನೀನೂ 
ಪನಿತ್ರನು ನಾನೂ ಪನಿತ್ರನು. 

ಮಲಮೂತ್ರವನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಭಂಗಿಗೆ ಬುಹಿಯು 
ಪ್ರಣಾಮನ್ಸೀಯುನನು. ಅವನೂ ನಮ್ರಶೆಯಿಂದ ಖುಷಿಯನ್ನು ನು 
ಸ್ಮರಿಸುವನು. ಶರಣ್ಯ ಶರಣ್ಯ ರಾಮ ರಾಮ, ಸಲಾಮ ಅಲೇಕಂ, 
ಸಲಾಮ ಅಲೇಕಂ ಹೀಗನ್ನುತ್ತ ನಾವು ಆನಂದದಿಂದ ಬಾಳಬೇಕು, 

ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಈ ಹಿರಿದಾದ ನಿಶಾಲನಾದ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು 
ಭಾರತ ವರ್ಷವು ಇಂದು ಮರೆತಿದೆ. ಕೀಳು ಮೈಲು ಎಂಬ ವಾದವು 
ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಹಬ್ಬಿ ಸಮಾಜದ ಅಡಿಗಲ್ಲೇ ಪೊಳ್ಳುಗಿದೆ. ಬುದ್ಧಿಜೀನಿ 
ಗಳು ಮತ್ತು ದುಡಿಯುವವರು ಹೀಗೆ ಸಮಾಜ ಪುರುಷನ ಎರಡು ತುಂಡು 
ಗಳಾಗಿವೆ. ಬುದಿಜೀನಿಗಳು ತಾನು ಮೇಲು ಎಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಮತ್ತು ದುಡಿಯುನನರನ್ನು ಕೀಳೆಂದು ಹೀಯಾಳಿಸುನರು. ಇಂದು ಸಿರಿ 
ಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವವನು ತುಚ್ಛನಾಗಿದ್ದಾನೆ; ಗಾದಿಯ ಮೇಲೆ ಕುಳಿತು 
ಸಂಪತ್ತಿಯನ್ನು ಉಸಭೋಗಿಸುವವರು ದೇವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
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ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸಣ್ಣ ಕತೆ ಇದೆ. ರಾಮಚಂದ್ರ ಮತ್ತು 
ಶಬರಿ ಇವರು ಭೆಟ್ಟಿಯಾದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬಂದಿವೆ. ಶ್ರೀರಾಮನು 
ಕೂತ ಕಾಡಿನಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಒಣಗದಂಥ, ಬಾಡದಂಥ ಮತು 
ಉತ್ತಮವಾದ ಪರಿಮಲವನ್ನು ಹರಡುವ ಹೊಗಳು ಇದ್ದವು. “ಈ 
ಹೂಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂದವು?” ಎಂದು ರಾಮನು ಶಬರಿಗೆ ಕೇಳಿ 
ದನು... "ಈ ಹೂವಿನದೊಂದು ಇತಿಹಾಸವೇ ಇದೆ... ಎಂದಳು. 
“ನಿನದು” ಎಂದು ಕೇಳಲಾಗಿ ಅವಳು ಹೇಳಿದಳು-"ಕೇಳುು ಶ್ರೀರಾಮಾ! 
ಇಲ್ಲಿ ಮಾತಂಗ ಖುಷಿಯ ಆಶ್ರಮನಿತ್ತು. ಒಮ್ಮೆ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಉರುನಲು 
ಇದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದು ಮಾತಂಗ ಖುಷಿಯು ಚಿಂತೆಮಾಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಆಶ್ರಮ 
ದಲ್ಲಿ ಬಹಳ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿದ್ದರು. ದೂರ ದೊರದ ಖುಷಿ ಮುನಿಗಳು 
ಅಲ್ಲಿ ಬಂದು ವಾಸಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಮಳೆಗಾಲವು ಸಮೀಪಿಸಿತ್ತು. 
ಮಳೆಗಾಲ ನಾಲ್ಕು ಶಿಂಗಳ ಸಲುವಾಗಿ ಉರುವಲ ಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡುವದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಆ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಿದ್ಧರಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಮುದುಕ ಮಾತಂಗ ಖುಷಿಯು ಹೆಗಲ ಮೇಲೆ ಕೊಡಲಿ 
ಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಹೊರಟನು. ಕೂಡಲೇ ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳೂ, 
ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಅತಿಥಿಗಳೂ ಕೊಡಲಿಯನ್ನು ತಕ್ಕೊಂಡು ಹೊರ 
ಟರು. ಎಲ್ಲರೂ ದೂರ ಅರಣ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ, ಒಣ ಕಟ್ಟಿಗೆಗಳನ್ನು ಕಡಿದು 
ಸಣ್ಣ, ಸಣ್ಣ, ಒಜ್ಜೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲಿನಲ್ಲಿ 
ಬೆನರು ಸುರಿಸುತ್ತ ಬಂದರು. ಆ ಬೆವರು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ 
ಬೀಳುತ್ತಿತ್ತು. ಎಲ್ಲರೂ ಸಂಜೆಗೆ ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಬಂದರು." ಅವರೆಲ್ಲರೂ 
ದಣಿದು ಮಲಗಿದರು. ಬೆಳಗಿನ ಜಾವದಲ್ಲಿ ಮಾತಂಗ ಖುಷಿಗಳು 
ಎದ್ದರು. ನಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಲ್ಲರೂ ವಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಸ್ನಾನಕ್ಕೆ ಹೊರಟರು. 
ಮುಂಜಾನೆ ಮಂದ ಮಂದ ಗಾಳಿಯೊಡನೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹರಡಿದ 
ಪರಿಮಲದ ಸುವಾಸವು ಹಬ್ಬಿತು. ಎಲ್ಲರೂ ಆಶ್ಚರ್ಯದಿಂದ ಎಲ್ಲಿಂದ 
ಬರುತ್ತದೆ ಈ ಪರಿಮಲವು ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. "ನೋಡಿ ಬರ್ರಿ” 
ಎಂದು ಮಾತಂಗ ಖುಹಿಗಳು ವಿಜ್ಞಾ ನಿಸಿದರು. ಚಿಗರಿಗಳಂತೆ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ 
ಗಳು ಓಡುತ್ತ ಹಾರಾಡುತ್ತ ಹೋಗಿ ನೋಡಿ ಬಂದರು. ನಿನ್ನೆ ನಾವೆಲ್ಲರೂ 
ಕಾಡಿನಿಂದ ತಿರುಗಿ ಬರುವಾಗ ಬೆವರು ಬಿದ್ದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಈ 
ಸರಿಮಲಯುಕ್ತವಾದ ಹೂಗಳು ಅರಳಿನೆ.?' ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. ಬೆವರಿ 


ಕರ್ಮ ೬೬ 


ನೊಳಗಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ದ ಹೂವುಗಳು ಇವು ದೊರೆಯೇ” ಎಂದು. ಹೇಳಿದಳು 
ಆ ಶಬರಿಯು. 

" ಫರ್ಮಜಾನಿ ಕುಸುಮಾನಿ.'' ಎಂದು ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ಓದಿ 
ದಾಗ ನಾನು ಕುಣಿದಾಡಿದೆನು. ನನ್ನ ಕಂಠ ಸದ್ಗದಿತವಾಯಿತು. ಬಿನ 
ರನ್ನು ಸುರಿಸುವ ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ನೂರಾರು ಕಣ್ಣುಗಳಿಂದ ಭೂಮಾ 
ತೆಯು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದಳು. ಆವು ಹೂವುಗಳಲ್ಲ; ಸಲುಮೆಯಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಭೂಮಾತೆಯ ಸನಿತ್ರ ನೇತ್ರಗಳು. ತನ್ನ ಮಕ್ಕ ಳು ಹೇಗೆ ದುಡಿಯು 
ತ್ತಾರೆಂಬುದನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾಳೆ ಅವಳು; ನಾನು ನಿಜಾರದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದೆ. 
ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅತಿಶಯವಾದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ನೀದಿ ಯಾನದು? ಗಂಗ್ಕಾ 
ಯಮುನೆಯರದೆ? ಕೃಷ್ನ , ಗೋಡೆಯರದೇ? ಸಪ್ತ ಸಮುದ್ರದ ನೀರೇ? 
ಸಾತಿ ನಕ್ಷತ್ರದ ನೀರೇ? ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದಿಂದ ಬರುವ ಕಣ್ಣಿ 03 ? ಎರಡ 
ನೆಯನರ ದುಃಖವನ್ನು ನೋಡಿ ತಾಳಲಾರದೆ ಕಣ್ಣಿನ ಆ ನಿಳುಪ ಸ 

ಮ್ಮನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವವರ ಸ್ಮರಣದೊಡನೆ ಬರುವ ಅಶ್ರುಧಾರೆಗಳೇ 

ಈ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ನನ್ನ ಸ್ಟಕ್ಕ ನಾನೇ ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟೆ ನು. 
"ದುಡಿಯುವವರ ಸ | ಹೊರಬಿದ್ದು ಕರಿಯುವ ಬವರಿ 
ph ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸರ್ವಶ್ರೀಷ್ಠಪಾದದು. "4 ನೀರು ಜಗತ್ತನ್ನೆಲ್ಲ 

(ಸಿಸುತ್ತದೆ. ದೇವರು ಮಳೆಗಳೆಯಬಹುದು. ಆದರೆ ಒಕ್ಳಲಿಗನು 
ತನ ಬೆವರಿನಿಂದ ನ ಬರೆಯದೆ, ಅಲ್ಲಿ ಬೆಳೆ ಬೆಳೆಯುವದೇ? 
ಮನುಷ್ಯ ರಿಗೆ, ಪತ್ತಿಗಳಿಗೆ ಧಾ ನ್ಯವು ಸಿಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದು ಇಡಿ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ 
೩೩೫.1] 

ಇಂಗ್ಲಂಡದ ಅ ಷ್ಠ ಪ್ರತಿಭೆಯುಳ್ಳ ಕನಿಯಾದ ಶೆಲೆ ಒಂದು 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಾ “ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹಿರಿದಾದ ಕಲಾ 
ವಂತನು 1. ನಿಕ ತವಾಗಿ ಒಕ್ಕಲಿಗನು.”' ಎಷ್ಟು ರಿಜವದೆ ಈ 
ಐ ಬರಿಯದಾದ ಭೂಮಿ ತಾಯಿಗೆ ಹಸಿರು ಶಲ್ಲೆ ಯನ್ನು ಉಡಿಸು 
ನನು. -ಹಂಪಲಗಳಿಂದ ನಗಿಸುವನು. ಕಂಗೊಳಿಸುವನು. ಆದರೆ 
ಈ ಹಿರಿ ps ನಸಿತಿ ಏನಾಗಿದೆ ಇಂದು? ಈ ಖುಷಿಗಳ ಭೂಮಿ 
ಯೆಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ದೈನಾಸನಡಬೇಕಾಗಿದೆ ಇವಳಿಗೆ? ಎಲ್ಲರೂ ಅವನನ್ನು 
ಹೀನನೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಅನಮಾನಕ್ಕ್ರೀಡುಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅವನನ್ನು 
ಗಾದಿಯ ಮೇಲೆ ಯಾರೂ ಸೂಡ್ರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಮುಂಬಾಗಲಲ್ಲಿಯೆ ಅವನ 


| ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ... 7. 10? 


ಸ್ಥಳ. ಒಕ್ಕಲಿಗರಿಗೆ ತೆಕ್ಸೆಯ ಮಾನನು ದೊರೆತ ದಿನಸವೇ ನಮಗೆ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿ ತಿಳಿಯಿತೆಂದು ನಾನು ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. ಆದರೆ 
ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಪೋಷಿಸುವ ಈ ಜೀವನ ವೃಕ್ಷದ ಮೇಲೆ ಕೂತಿರುವ ಪರಭ್ಯೃತ 
ರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಮಾನನಿದೆ, ಎಂಥ ನಿದ್ರೂಪ ಮತ್ತು ನೀಚ ಮನೋವೃತ್ತಿಯ 
ದೃಶ್ಯನಿದು. 

ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇಂದು ರುಂಡ, ಮುಂಡಗಳು ದೂರವಾಗಿ ಬಿದ್ದಿವೆ. 
ಮುಂಡಕ್ಕೆ ರುಂಡವಿಲ್ಲ, ರುಂಡಕ್ಕೆ ಮುಂಡವಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜ ಪುರುಷನು 
ಹೆಣವಾಗಿ ಬಿದ್ದಿದ್ದಾನೆ. ಜಾಣರಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ದುಡಿಯುವವರ 
ಸರಿವೆಯೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ರುಂಡವು ಮುಂಡದ ಸಮೀಪ ಹೋಗ 
ದಿದ್ದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರವು ಜೀವಂತವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿವಂತರು, ದುಡಿಯುವವರು 
ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಬರಲಿ. ಬುದ್ಧಿ ವಾದಿಗಳು ದುಡಿಯಲಿ, ದುಡಿಯುವವರಿಗೆ 
ನಿಚಾರದ ಆನಂದನು ದೊರೆಯಲಿ, ಇದು ಸಾಧ್ಯವಾದ ದಿನವು ಸುದಿನವು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕರ್ಮಮಯವನಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮವೇ 
ಪ್ರಧಾನ ವಸ್ತುವು. ಮೈಗಳ್ಳ ತನಳು ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಸೇರುವದಿಲ್ಲ. ಯಾವ 
ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನೂ ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ತುಚ್ಛೆ ಸುವದಿದಿಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕತಿಯು ಕರ್ಮದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಎಷ್ಟು ಬೆಳೆಸಿದೆ ಎಂಬದನ್ನಾ 
ದರೂ ನೋಡಿರಿ. ನಮಗೆ ಆ ಆ ಕರ್ಮಸಾಧನೆಗಳು ಸಹ ಪವಿತ್ರ. 
ಸಾಧನವೇ ಪವಿತ್ರವಿದ್ದ ಮೇಲೆ, ಕರ್ಮವು ಎಷ್ಟು ಪನಿತ್ರನಿರಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ? 

ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಒಲೆಗೆ, ಬೀಸುನ ಕಲ್ಲಿಗೆ ಕಸಬರಿಗೆಗೆ ಕಾಲು 
ಹಚ್ಚಿ ಕೂಡುವದಿಲ್ಲ. ಇದರ ಅರ್ಥವೇನು? ಇವು ಅನರ ಸೇವೆಯ 
ಸಾಧನಗಳು, ಅಡಿಗೆ ಮಾಡಿ, ಬೀಸಿ, ಕಸತೆಗೆದು ಅವರು ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸು 
ತ್ತಾರೆ. ಆ ಸೇವೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತಿಹೊಂದುವರು. ಅವರ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಯ 
ಸಾಧೆನಗಳೆಂದರೆ ಆ ಒಲೆ, ಮತ್ತು ಕಸಬರಿಗೆ. ಕಸಬರಿಗೆಗೆ ಕಾಲು 
ಮುಟ್ಟುವದೆಂದರೆ ಪಾಪವು ಎಂದು ಕಲಿಸಿದ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಉಪಾಸಕರು 
ಮತ್ತು ಭಕ್ತರು, ಕಸತೆಗೆಯುವದು ಹೀನ ಕೆಲಸನೆಂದೂ, ಹೊಲೆಯನು 
ಹೀನನೆಂದೂ ತಿಳಿಯುವದು ಎಂಥ ಖೇದದ ಮಾತು | 

ಒಕ್ಳಲಿಗನು ನೇಗಿಲಕ್ಕೆ ಕಾಲನ್ನು ಹಚ್ಚುವದಿಲ್ಲ. ಪಂಡಿತನು 
ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಕಾಲು ಹಚ್ಚುವದಿಲ್ಲ. ಚಮಗಾರನು ತೊಗಲಿನ ಚೂರಿನ 
ತೋರಣವನ್ನು ಕಟ್ಟುವನು. ಮಾದರು ಎಲುಬಿನ ತೋರಣನನ್ನು ಕಟ್ಟ 
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ಬಹುದು. ಇನೆಲ್ಲದರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಹಿರಿದಾದ ಅರ್ಥವಿಜಿ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು 

ಸೇವಾಕರ್ಮ ಪವಿತ್ರವಾದದ್ದು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಜ್ಞಾನದಾನದಿಂದ ಸೇವೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡುವನು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವನು ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಪವಿತ್ರವೆಂದು 
ಭಾನಿಸುವವನು. ಮತ್ತು ಬೇರೆಯವರಾದರೂ ತಮ್ಮ ಸೇವಾಸಾಧನನನ್ನು 
ತುಚ್ಛನೆಂದು ತಿಳಿಯುನಂತಿಲ್ಲ. ಹೊಲೆ ಮಾದರು ಸತ್ತ ದನಗಳನ್ನು 
ಒಯ್ದು, ಕೊಯ್ದು ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ 
ತೊಗಲು, ಎಲಬುಗಳು ಸನಿತ್ರವಾದನುಗಳು. ಅದರಿಂದ ದುಡಿದು ಅನರು 
ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶಿವನು ಸ್ಮಶಾನದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು 
ರುಂಡಗಳು, ಎಲಬುಗಳು ಅವನ ಅಲಂಕಾರವಾಗಿವೆ. ಹೊಲೆ ಮಾದರೆಂ 
ದಕೆ ಆ ಶಿನಶಂಕಳನ ಮೂರ್ತಿ ಇದ್ದಂತೆ. 

ಗಾಂಡೀವಧೆನುಸ್ಸಿನ ನಿಂದೆಯು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಹನವಾಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬ ಕಥೆಯು ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅಜಿ. ಗಾಂಡೀನ ಧನುಸ್ಸನ್ನು ನಿಂದಿ 
ಸಿದ ಧರ್ಮರಾಜನನ್ನು ಅವನು ಕೊಲ್ಲಲು ಹೋದನು. ಗಾಂಡೀವವು 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಇಷ್ಟು ಪ್ರಿಯೆವಾಗಿದುದರ ಕಾರಣವೇನು? ಅದು ಅವನ 
ಸೇವಾಸಾಧನವಾಗಿತ್ತು. ದುಷ್ಟರನ್ನು ಸಂಹರಿಸಿ ದುರ್ಬಲರನ್ನು ರಕ್ಷಿ 
ಸುವ ಸಾಧನವಾಗಿತ್ತು. ಅದರ ಥಿಂದೆಯು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಗೆ ಸಹನ 
ನಾಗುವದು? 

ಸೇವಾಸಾಧನಗಳೆಲ್ಲವು ಪವಿತ್ರ, ಅಂದಮೇಲೆ ಕರ್ಮಗಳು ಪವಿತ್ರ 
ವಲ್ಲವೇ? ಲೆಕ್ಕಣಿಕೆ, ತಕ್ಕಡಿ, ಕತ್ತಿ, ಒಲೆ, ನೇಗಿಲ್ಕ ಕಸಬರಿಗೆ, ಏನೇ 
ಇರಲಿ ಈ ಎಲ್ಲ ಸೇವಾಸಾಧನಗಳು ಪವಿಶ್ರವೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃ 
ತಿಯು ಮನ್ನಣೆಯನ್ನಿತ್ತಿದೆ, ಮತ್ತು ಹೊಸ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವ ಹೊಸ 
ಸಾಧನಗಳು ಪವಿತ್ರವೆಂದು ಅನ್ನದೆ ಇರಲಾರದು. 

ಸೇವೆಯ ಎಲ್ಲ ಸಾಧನಗಳ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ವಹಿಸಲು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. 
ಅವುಗಳನ್ನು ಯಾನಾಗಲೂ ಥಿರ್ಮಲವಾಗಿ ಇಡಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಚನ್ನಾಗಿ ಸೇನೆಮಾಡಲು ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಪಂಡಿತನ ಬದಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಪುಸ್ತಕ 
ಗಳು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿರಬೇಕು. ಯೋಧೆರ ಶಸ್ತ್ರಗಳು ಹದನವಾಗಿರಬೇಕು. 
ಒಲೆ ಸಾರಿಸಿದ್ದಿರಬೇಕು. ಕುಡಗೋಲು, ಗುದ್ದಲಿ ಹೆದನನಾಗಿರಬೇಕು. 
ಸೇನೆಯ ಸಾಧನಗಳು ನೆಟ್ಟಗೆ ಇಡದಿದ್ದರೆ, ಉಪಯುಕ್ತವಾದ ಸೇವೆ 
ಮಾಡಲು ಬರುವದಿಲ್ಲ. 


೬8 ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾತು ಹೇಳಬೇಕೆಂದು ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯನು 
ಸೇವಾಸಾಧನದ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ವಹಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಕೆಲವು ಸಾಧನ 
ಗಳನ್ನು ದುರ್ಲಕ್ಷಿ] ಸುತ್ತಾನೆ. ಸೇನೆಯ ಸಾಧನಗಳು ಎರಡು ಬಗೆಯವು, 
ಸೇನಾಸಾಧನಗಳು 
| 
ಸಜೀವ ನಿರ್ಜೀವ 
| | 


ಜಟ |. | | 
ರೈ ತರು/ಹಮಾಲರು ಶಿಕ್ಷಕರು ನಗೈ ರೆ ಮನು 4 ಕ ಅಚು ಮನೆ ನೇಗಿಲು ಯೆ ುಂತ್ರೆ 
ನೈ ರ್ಲುಆಕಳು, ಎತ್ತುಕುದುರೆ ತ್ಕಾ ದಿ ದನಗಳು, ನೋಟ ಉತ್ಯಾ ದಿಗಳು, 


ಸಜೀವ ಉಪಕರಣಗಳಿಗಿಂತ ನಿರ್ಜೀನ ಸಾಧನಗಳ ಕಾಳಜಿ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ವಹಿಸುತ್ತಾನೆಂಬ ಮಾತು ನಾವು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. 
ಜನಮೀನದಾರನು ತನ್ನ ಚಕ ಡಿಯನ್ನು ಒಳ್ಳೇ ನೆಟ್ಟಗೆ ಇಡುವನು. 
ಅದರ ಗಾಲಿ, ನಗ್ನ ಅದಕ್ಕ ಎಣ್ಣಿ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಒಳ್ಳೇ ಆಸ್ಥೆ ಯಿಂದ 
ನೋಡುವನು. ಎತ್ತುಗಳಿಗೆ ಗು ಮೇವು ಹಾಕಿಜೆಯೋ ಇಲ್ಲ ವೋ 
ಇತ್ತ ಕಡೆಗೆ ಲ್ಷ್ಯವಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆ ಚಕ್ಕಡಿಯನ್ನು ನಡಿಸುವ ಆಳು- 
ಅನನಿಗೆ ಹೊಟ್ಟಿಗೇನಾದರೂ ಅದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೋ, ಇದನ್ನಂತೂ ಎಂದೂ 
ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. 

ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಕಾರಖಾನೆಗಳಿಗೆ ನೀವು ಹೋಗಿ ನೋಡಿರಿ. ಅಲ್ಲಿ 
ಯಂತ್ರ ಗಳಿಗೆ ನ ್ರತಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಎಣ್ಣೆ ಯು. ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ನ್ನಾಗಿ ಒರಸಿ 
ಬಃ ಅಡಕಿ ಆ ಯ ಯಂತ್ರದ ಇದಿರು ಚ್‌ ಸಜೀವ 
ಯಂತ್ರವೂ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅವನನ್ನು ನೋಡುನನರಾರು? ಈ 
ಕೂಲಿಕಾರರ ಶರೀರ ಯಂತ್ರಕ್ಕೆ ಎಣ್ಣೆ ಸಿಗುತ್ತದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬು 
ದನ್ನು ನೋಡುವ ಕಾರಖಾನೆಯ ಒಡೆಯನು ಯಾನನೂ ಇಲ್ಲ. 

ಕಾರಖಾನೆಯೂ ಒಂದು ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯ ಸಾಧನವು, ಸಮಾ 
ಚಕ್ಕೆ ಉಸಯೋಗವಾಗುನಂಥ ವಸ್ತುಗಳು ಕಾರಖಾನೆಯೆಲ್ಲಿ ತಯಾರಾಗ 
ಎ ಈ ಪವಿತ್ರ ಕಾರ್ಯದ ಎಲ್ಲ ಸಾಧನಗಳೂ ಚತ 
ಆದ್ದ ರಿಂದ ಯಂತ್ರ ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜಾಗರೂಕತೆಯಿಂದ ಜು ಮುಹಾ 
ಧರ್ಮವು. ಸು ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಮಗ್ಗನೆಂದರೆ ದೇವರ ಮೂರ್ತಿ 


ಕರ್ಮ ೬೧ 


| ಕಿದ್ದಂತೆ. ಇದನ್ನು ಒರೆಸಿ ಸ್ವಚ್ಛಮಾಡುವದೆಂದರೆ ದೇವರ ಮೂರ್ತಿ 
ಯನ್ನು ನಿರ್ಮಲನಿಟ್ಟ ಹಾಗೆಯೇ. ಆದರೆ ಈ ನಿರ್ಜೀವ ಯಂತ್ರಗಳೊಡಕನೆ 
ಸಜೀವ ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ಸಹ ಕಾರಖಾನೆಯೊಡೆಯರು ಪೂಜಿಸಬೇಕು. 
ಕೂಲಿಕಾರರಿಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಚನ್ನಾಗಿದ್ದ ಅನ್ನ ಮೈತುಂಬ ಬಟ್ಟೆ, ಹವೆ 
ಯಾಡುನ ಗುಡಿಸಲಗಳು, ಕುಡಿಯಲಿಕ್ಕೆ ಸ್ವಚ್ಛವಾದ ನೀರು; ಅಪ 
ಘಾತವಾದರೆ ಆಗಿಂದಾಗ ಅವರಿಗೆ ಸಹಾಯ, ಕೂಲಿಕಾರ ನಿಮೆ, ಪಗಾರ 
ಕೊಟ್ಟು ಬಿಡುವು, ಮನರಂಜನೆಯ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ 
ಸೌಕರ್ಯಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವದೂ ಒಂದು ಮಹತ್ತರವಾದ ಧರ್ಮವು, 
ಇಂಥ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪಾಲಿಸದವನು ನರಕಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗುವನು. ಇಡೀ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಬಡತನ ದಾಸ್ಯದ ನರಕನನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವನು. 
ದುರ್ಗುಣಗಳ ನರಕವನ್ನು ನಿರ್ನಿಸುನನು, ವ್ಯಭಿಚಾರ, ಕಳವು, ಸೆರೆ, 
ಕೊಲೆ ಇವುಗಳ ಪ್ರಸಾರವಾಗುವದು. 

ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಈ ಭೀಕರವಾದ ನೋಟವನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಮೋಟಾರವನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಇಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡುವಷ್ಟು ಖರ್ಚು, ತಮ್ಮ 
ನೌಕರಸಿಗಾಗಿ (ಆಳಿಗಾಗಿ) ಸಿರಿವಂತರು ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಮೋಟರಿಗಾಗಿ 
ಅಂದವಾದ ಮನೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಸುವರು, ಆದರೆ ತನ್ನ ಆಳುಗಳಿಗಾಗಿ 
ಎಂದೂ ಕಟ್ಟಿಸಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯರಿಗಿಂತ ಮೋಟರನು ಹೆಚ್ಚು 
ಪೂಜ್ಯವು. ಕೂಲಿಕಾರರಕಿಂತ ಯಂತ್ರಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಬೆರೆಯುಳ್ಳವು ! 
ಆದರೆ ಸಜೀವ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ದುರ್ಲಕ್ಷಿಸಿದರೆ ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚವೇ ಭೀಷಣ 
ವಾಗುವದು, ಎಂಬ ವಿಚಾರವು ಸಹ ಈ ಸ್ಟಾರ್ಥಲೋಲುಪರಾದ ಸಿರಿವಂತ 
ರಿಗೆ ಹೊಳೆಯುವದಿಲ್ಲ. 

ಗೀತೆಯ ೧೫ನೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕ್ಷರಪುರುಷ ಮತ್ತು ಅಕ್ಷರಪುರುಷ 
ಎಂಬ ಎರಡು ಬಗೆಯ ಪುರುಷರೆಂದೂ ಮತ್ತು ಇವೆರಡನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸು 
ವವನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ಕ್ಷರಸೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಅಕ್ಷರಸೃಷ್ಟಿ 
ಮತ್ತು ಇವೆರಡನ್ನು ಸುತ್ತುಗಟ್ಟುವ ಆ ಪರಮಾತ್ಮನು, ಈ ಮೂವರು 
ಪನಿತ್ರರು. ಕರಸೃಷ್ಟಿಯೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಸುತ್ತು ಮುತ್ತಲಿರುವ ಬದಲಾವಣೆ 
ಹೊಂದುವ ಸೃಷ್ಟಿಯು. ಈ ಕ್ಷರಸೃಷ್ಟಿಯು ನಮಗೆ ಹೊವು, ಹೆಣ್ಣು, 
ಕಾಳು, ಕಟ್ಟಿಗೆ, ಕಲ್ಲು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧಾತುಗಳು ಮುಂತಾದ ಸೇವೆಗೆ 
ಬೇಕಾಗುವ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತದೆ. 


೬೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನಿನ್ನೆ ಇದ್ದ ಒಲೆಯು ಒಡೆಯಿತು. ಇವತ್ತು ಹೊಸದೊಂದು ತಯಾ 
ರಿಸಲಾಯಿತು. ಮೊದಲು ತಂದ ಮೋಟಾರು ಕೆಟ್ಟಿತು. ಹೊಸದೊಂದು 
ಕೊಳ್ಳ ಲಾಯಿತು. ಮೊದಲು ಇದ್ದ ದೀಪ ಕೆಟ್ಟಿತು. ಅದರ ಬದಲು 
ಇನ್ನೊಂದು ತರಲಾಯಿತು. ಹೀಗಿದೆ ಸಾಧನಗಳ ಬದಲಾವಣೆ. ಆದರೆ 
ಈ ಕ್ಲರಸಾಧೆನೆಗಳೂ ಆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ರೂಪವೇ. ಈ ಕ್ಷರ 
ಸೃಷ್ಟಿಯೂ ಪೂಜ್ಯವಾದದ್ದು. 

ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಕಾರಖಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುವ ಕೂಲಿಕಾರರು ಒಂದು 
ಬಗೆಯ ಕ್ಷರಸೃಷ್ಟಿಯೇ. ಕಾರಖಾನೆಯು ನೂರಾರು ವರ್ಷ ನಡೆಯು 
ವದು. ಮೊದಲಿನ ಕೂಲಿಕಾರರ ಬದಲು ಹೊಸಬರು ಬರುವರು. ಕೂಲಿ 
ಕಾರರು ಯಾವಾಗಲೂ ಬದಲಾಗುನರೇ. ಆದರೆ ಅವರು ಯಾರೇ ಅಥವಾ 
ಎಲ್ಲಿಯವರೇ ಇದ್ದರೂ ಸನಿತ್ರರು. ಈ ಬದಲಾಗುವ ಕೂಲಿಕಾರರೆಲ್ಲರೂ 
ಆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ರೂಪಗಳೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರನ್ನು ಪೂಜಿಸುವದು 
ಅವಶ್ಯವಾದದ್ದೊಂದು ಕರ್ತವ್ಯವು. 

ಕಾರಖಾನೆದಾರರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕೂಲಿಕಾರರು ಕ್ಷರರು. ಆದರೆ 
ಅವರು ಅಕ್ಷರರೂ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಅನುರ ಪರಮಾತ್ಮನಿದ್ದಾನೆ. 
ಅನನು ಎಂದೂ ನಾಶಹೊಂದುನದಿಲ್ಲ. ಕೂಲಿಕಾರನಿಗೆ ಅವನ ಸೇವಾ 
ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಆ ಅಮರ ಪರಮಾತ್ಮನ ಗುರುತಾಗುವದು. 

ಸೇವಾಕರ್ನು ಉಚ್ಚತರಗತಿಯದಾಗಬೇಕಾದರೆ, ಸಾಧನಗಳನ್ನು 
ಪವಿತ್ರವೆಂದು ಅರಿಯಿರಿ, ಸಜೀವ, ನಿರ್ಜೀವ ಎರಡು ಸಾಧನಗಳೂ 
ಪವಿತ್ರವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅವರು ಪ್ರಸನ್ನಚಿತ್ತದವರಾಗಬೇಕು. 
ಇನ್ನೊಬ್ಬ ದೇವರಿಲ್ಲ, ಇನ್ನೊಂದು ಧರ್ಮವಿಲ್ಲ. ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ದೇವ 
ರೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ತನ್ನ ಸೇವೆಯ ಸಾಧನವೆಂದು ತಿಳಿದು ಅವರನ್ನು 
ಆನಂದದಲ್ಲಿ ಇಡುವ ಕಾರಖಾನೆಯ ಒಡೆಯನಿಗಿಂತ ಮತ್ತಾರನ್ನು 
ದೇವರು ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರೀತಿಸುವನು ? 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಉಸಪಾಸಕರೇ ! ಯಾವ ಸೇವಾಕರ್ಮ 
ವನ್ನೂ ಹೀಯಾಳಿಸಬೇಡಿರಿ. ಸಾಯುವವರೆಗೆ ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸಿರಿ. 
ನಿಮಗೆ ಸೇರಿದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿರಿ, ನಿಮ್ಮ ವರ್ಣವನ್ನು ಅರಿತು ಅದ 
ರಂತೆ ಆಚರಿಸಿರಿ ಆಯಾ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಉತ್ತಮ ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಡಿರಿ. 
ಕರ್ಮದ ಸಾಧನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜಾಗರೂಕತೆಯನ್ನು ವಹಿಸಿರಿ. ಮತ್ತು 


ಕರ್ಮ ಕ್ಸಿ 
ಸ್ವಕರ್ಮವನ್ನು ಉತ್ತಮ ರೀತಿಯಿಂದ ನೆರವೇರಿಸಿ ಆ ಜನತಾ ಜನಾರ್ದನ 
ನನ್ನು, ಸಮಾಜ ಪುರುಷನನ್ನು ಪೂಜಿಸಿರಿ. ಇದು ಶ್ರೀ ಗೀತೆಯ 
ಧರ್ಮವು. ಆದರೆ ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ನಿಜವಾಗಿ ಅರಿತವರು ಎಷ್ಟು ಜನ 
ಇದ್ದಾರೆ ನಮ್ಮ ಭರತಭೂನಿಯಲ್ಲಿ ಇಂದು? 
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ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ನರ್ಣವನ್ನನುಸರಿಸ್ಕಿ, ಅಂದರೆ ತನ್ನ ಗುಣ 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ನಾವು ನೊಡಿದೆವು. ಆದರೆ ಈ ಸೇವೆಯು ಹೇಗೆ ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾಗುವದು? 
ಈ ಸೇವೆಯ ಕರ್ಮದಿಂದ ನಾವು ಹೇಗೆ ಮುಕ್ತರಾಗುವೆವು? 

ಮುಕ್ತರಾಗುವದೆಂದರೇನು? ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ಇರದೆ ಇರುವದು. ನಾವು 
ಸ್ಪತಂತ್ರರಿಜ್ಜೇವೆಂದು ಅರಿಯುವದು, ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಯಾವ ಭಾರವೂ 
ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಅನುಭವ ತಂದುಕೊಳ್ಳುವುದು. ಯಾವ ಬೇಡಿಕೆಗಳ ದಾಸನಲ್ಲ, 
ಯಾವ ಸತ್ತೆಯ ಗುಲಾಮನಬ್ಲ. ಸಮಾಧಾನದಿಂದ ಆನಂದದಿಂದ, 
ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಯಾವಾಗಲೂ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಇರುವದೆಂದರೆ 
ಮೋಕ್ಷವು. 

ನಾವು ದಿನಾಲು ನೂರಾರು ಕೆಲಸಗಳಲ್ಲಿ ಕೊಡಗಿರುತ್ತೇನೆ. ಆದರೆ 
ನಮಗೆ ಆ ಕೆಲಸಗಳು ಭಾರನೆಂದೆನಿಸುತ್ತವೆ. “ಸಾಕು ಇದು” ಎಂಬ 
ಉದ್ಗಾರವು ಹೊರಬೀಳುತ್ತದೆ. ಜೀವವು ಬೇಸರಿಯುತ್ತದೆ, ಹೀಗಾಗುವ 
ಕಾರಣವೇನು? ಇದಕ್ಕೆ ಗರಣಗಳು ಎರಡು, ಒಂದು ಅದು ನಮ್ಮ 
ಸೇರಿಕೆಗೆ ಸರಿಹೋಗುವ ಕೆಲಸವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇನ್ನೊಂದು, ಅದು ನಮ್ಮ 
ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಅನುಸರಿಸಿದ ಕರ್ಮವಲ್ಲ ಅದು ಪರಧರ್ಮವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಅದನ್ನು ನಾವು ಮೋಹದಿಂದ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಮಾಡುವದರಿಂದ ಹೀಗಾ 
ಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಸರಥರ್ಮವು ಭಯಾವಹವೆಂದು ಗೀತೆಯು ಗರ್ಜಿಸಿ 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. 

ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಒಬ್ಬ ಶಿಕ್ಷಕನ ಜೀವನವನ್ನೇ ನಿಜಾರಿಸುವಾ | 


ವ 
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ಯಾನನಿಗೆ ಕಲಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಆನಂದನೆನಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ, ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ 
ಹೆದೆಯದ ಮತ್ತು ಬೌದಿಕ ವಿಕಾಸದಲ್ಲಿ ಆನಂದವೆನಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ 
ಅಂಥ ಶಿಕ್ಷಕನು ಆಧ್ಯಾಸನ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಸಂಶೋಷಸಡುವನು? 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಗೃಹಪಾಠವನ್ನು ಪರೀಕ್ಸಿಸುವಾಗ ರೊಚ್ಚಿಗೇಳುವನು. 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಏನೋ ಗೆರೆಗಳನ್ನು ಕೊರೆಯುವನು. ಅವರ ರಂಕೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಿ 
ಕೋಪಿಸುವನು. ಹೊಸ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಓದುವ ಸುದ್ದಿಯೇ ಇಲ್ಲ. ಇಂಥ 
ಶಿಕ್ಷಕನು ಯಾವಾಗಲೂ ಬೇಸಿಗೆ, ದೀಪಾವಳಿ, ಕ್ರಿಸ್‌ಮಸ್‌ ಬಿಡುವಿನ 
ಹಾದಿಯನ್ನೇ ಕಾಯುವನು. ಶಿಕ್ಷಣ ಕರ್ಮವು ಅವನಿಗೆ ಭಾರನೆನಿಸು 
ವದು, ಆದರೆ ಹೊಟ್ಟೆಗಾಗಿ ಹೇಗೋ ಬೇಜಾರದಿಂದ ಸಾಗಿಸುವನು, 
ಯಾಕಂದರೆ ಅದು ಅವನ ನರ್ಣಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಕೆಯಾದದಲ್ಲ. 

ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದತ್ತ ನಾವು ಇದನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ವರ್ಣಕ್ಕೆ 
ಅವಕಾಶವೇ ಇಲ್ಲ. ಬೇಕಾದವರು ಬೇಕಾದಾಗ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ಅದು ಸೇರಲಿ ಸೇರದಿರಲಿ. ಅದು ಅವರ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸರಿಹೋಗಲಿ, 
ಹೋಗದಿರಲಿ. ಹೊಟ್ಟೆಗೆ ಸಿಕ್ಕರೆ ಸಾಕ್ಕು ಬೇಡಾದ ಕೆಲಸವಿದ್ದರೂ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಉದ್ಯೋಗ ಮತ್ತು ಕೆಲಸಗಳು ನಡೆದ ಸಮಾಜವು. 
ಹೇಗೆ ಸುಖಿಯಾಗುನದು, ಸಂಪನ್ನವಾಗುವದು? ಅದಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಕಳೆ 
ಬರುವದು? 

ಸಮಾಜದ ಯಾನ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ತೇಜಸ್ಸು, ಆನಂದ, ಉತ್ಸಾಹ 
ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ಧೆ ಗಳಿನ್ಲವೋ, ಅಂಥ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಕರ್ನುಮಾಡುನನನಿಗೂ 
ಅಸಮಾಧಾನ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕೂ ಹಾನಿ; ಕರ್ಮಮಾಡುವವನ ಅಧಃ 
ಪಾತ ಮತ್ತೂ ಸಮಾಜದ ಆಧೇಪಾತ; ತನ್ನನ್ನೂ ವಂಚಿಸಿ ಸಮಾಜವನ್ನೂ 
ವಂಚಿಸಿದಂತೆ, 

ನಮ್ಮ ಸೇರಿಕೆಗೆ ಸರಿಹೋದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ, ನಾವು 
ಎಂದೂ ಬೇಸರಿಯುವದಿಲ್ಲ. “ನಿನಗೆ ಇಂದು ಬಿಡುವು, ಕೂವು ಕೂವು 
ಎಂದು ಅನ್ನಬೇಡ.” ಎಂದು ನಾವು ಕೋಗಿಲೆಗೆ ಹೇಳಿದರೆ "ಒಂದೊ 
ಪ್ಪತ್ತು ನೀರು, ಅನ್ನ ಇಲ್ಲದೆ ಇರಬಹುದು, ಆದರೆ ಕೂವು, ಕೂವು ಅನ್ನದೆ 
ನಾನು ಜೀವಿಸುವಂತೆ ಇಲ್ಲ. ಅದರಿಂದ ನನಗೆ ಯಾವ ಕಷ್ಟವೂ ಇಲ್ಲ. 
ಅದೇ ನನ್ನ ಆನಂದ, ನನ್ನ ಜೀವನು?” ಎಂದು ಕೋಗಿಲೆಯು ಉತ್ತರ 
ಕೊಡುವದು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ನಮಗೆ ಇದೇ ಮಾತು 
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ಕಂಡುಬರುವದು. ಸೂರ್ಯ-ಚಂದ್ರ, ee ಳೆ ಇವುಗಳಿಗೆ ಆದಿತ್ಯವಾ 
ರದ ಬಿಡುವು ಇಲ್ಲ. ಸಾಗರವು ಗರ್ಜನೆ ಹಾ ಇದೆ, ನದಿಗಳು ಹರಿಯು 
ತ್ತವೆ, ಜೀವನವಿರುವವರೆಗೆ ಅವುಗಳಿಗೆ ಬಿಡುವು ಇಲ್ಲ. ಬಿಡುವಿನ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಕರ್ನುವೇ ಬಿಡುವು. ಯಾಕಂದರೆ ಕರ್ನುದಲ್ಲಿಯೇ 
ಧಿಜವಾದ ಆನಂದನಿದೆ! 

ಹುಡುಗರು ಆಡುತ್ತ ಇರುತ್ತಾ 
] ವು ನಳ್ಳಿ ಆದರೆ 


ಕೆಲಸಮಾಡಲು ಹೇಳಛ 
ನದು. ಅವರ ಕಾಲು ನೋಯುನನು. 
ತಲ್ಲೀನಸಾಗುವದಿಲ್ಲ, ಹೃದಯವು ಸಾಮರಸ್ಯ ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ ಆ ಕರ್ಮ 
ನೆಂದರೆ ಮರಣವೇ. ಆ ಶರ್ಮವೆಂದರೆ ಬಂಧನವು. ನಾವೆಲ್ಲರು ಇಂಥ 
ವರ್ಣಹೀನ ಕರ್ಮದ ಬಂಧನದಿಂದ ಹಗಲಿರುಳು ಬದ ರಾಗಿದ್ದ ವೆ. 
ನಾವ್ಲೆರು ಯಾರೂ ಮುಕ್ತರಿ.್ಲ. 
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ಅದರಲ್ಲಿ ನೀವು ಶಳ್ಲೀನರಾಗುವಿರಿ, ನಾನು ಇಷ್ಟು ತಾಸು ದಾಡಿದೆನೆಂಬ 
ಭಾವನೆಯು ಸಹ ಬರ:ವದಿಷ್ಠ. ಕಾಲದ ಕಲ್ಪನೆಯು ಬರುವದಿಲ್ಲ, ನೀವು 


ಕಾಲದಾಚೆಗೆ ಹೋಗುವಿರಿ. ಹೇಗೆ ಹೊತ್ತು ಕಳೆಯಲಿ ಎಂದು ಸಂಕಟ 


ಕರ್ಮಪು ಉತ್ತಮವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಮತ್ತು ಅದರಿಂದ ಬೇಸರ 
ವೆನಿಸಬಾರದಾಗಿದ್ದರೆ ಅದು ನಮಗೆ ನೇರುವಂತಹದು ಇರಬೇಕು. 
ಅದರಂತೆಯೇ ನಾವು ಯಾರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತೇನೆ, ಅವರ ವಿಷಯ 
ನಮಗೆ ಪ್ರೇಮವೆಥಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮವನ್ನೂ, ಮತ್ತು ನಾವು ಯಾರಿ 
ಗಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತೇವೆ ಅವರನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು. ಕಲಿಸುವ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರೀತಿ ಇರಬೇಕು, ಮತ್ತು ಸಣ್ಣ ಹುಡುಗರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು ಅಂದರೆ 
ಮಾತ್ರ ಶಿಕ್ಷಕನು ಶಿಕ್ಷಣ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನನಾಗುನನು. ಆ ಕರ್ಮವು 
ಅವನನ್ನು ಬಂಧಿಸದೆ ಮುಕ್ತಮಾಡುವದು. ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಹೃದಯ, 
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ಮತ್ತು ಆತ್ಮದೊಡನೆ, ಆ ಕರ್ಮವು ಅವನನ್ನು ಜೋಡಿಸುವದು. ದೇಹದ 
ಸೆರೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಶಿಕ್ಷಕನ ಆತ್ಮವು, ಹೊರಗಿನ ಅನಂತ ಆತ್ಮದೊಡನೆ ಸಾಮ 
ರಸ್ಯ ಹೊಂದುವದು; ಇದೇ ಮೋಕ್ಷನ್ರ. 

ಕರ್ಮಗಳು ಬೇಡವೆಂದೆರಿಸುವ ಕಾರಣಗಳು ಎರೆಡು. ಒಂದು 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿದ್ದ ಅಪ್ರೀತಿ; ಇನ್ನೊಂದು ಯಾರಿಗಾಗಿ ನಾವು ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತೇವೆಯೋ ಅವರಲ್ಲಿಯೂ ಅಪ್ರೀತಿ. ಈ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳು 
ದೂರವಾದರೆ ಮೋಕ್ಷವು ಸಮೀಪಿಸುವದು. ಕರ್ಮನನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸಿರಿ, 
ಮತ್ತು ಯಾರಿಗಾಗಿ ಅದನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೀರೊ ಅವರನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸಿರಿ, 

ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಒಂದು ರುಗ್ಲಾಲಯವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವಾ. 
ಅಲ್ಲಿ ಯಾರಾದರೊಬ್ಬ ಪರಿಚಾರಿಕೆಯು ಇದ್ದೇ ಇರುವಳು. ಶುಶ್ರೂಷೆ 
ಮಾಡುವದು ಅವಳ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಹೋಲುವ ಕರ್ಮ. ಆದರೆ ರೋಗಿಗಳ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಅವಳಿಗೆ ಬ್ರೀತಿಯೆನಿಸಿದಿದ್ದರೆ ಅವಳು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮವು 
ಅಷ್ಟು ಉತ್ತಮವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಯಾವ ರೋಗಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವಳಿಗೆ ತನ್ನತನ 
ನೆನಿಸುವದೊ ಪ್ರೇಮನೆನಿಸುವದೊ ಅವರ ಸೇನೆ ಮಾಡುವಾಗ ಅವಳು 
ಬೇಸರಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ಅವಳಿಗೆ ಪ್ರೇಮವೆನಿಸುವದಿಲ್ಲವೊ 
ಅವರ ಶುಶ್ರೂಸೆ ಸಹ ಅವಳು ಮಾಡುವಳು. ಆದರೆ ಆ ಸೇವೆಯು ಅವ 
ಳನ್ನು ಮುಕ್ತ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಸೇವೆಯು ಅವಳಿಗೆ ಭಾರವೆನಿಸುವದು. 

ತಾಯಿಯು ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ ಸೇನೆಯನ್ನು ಎಷ್ಟು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ 
ಮಾಡುತ್ತಾಳೆ. ಆ ಸೇವೆಯಿಂದ ಅವಳಿಗೆ ಎಂದೂ ತೊಂದರೆಯಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ ಯಾರಾದರೂ ಬೇನೆಯಿಂದ ಬಿದ್ದರೆ, ಅವಳು ಹಗಲಿ 
ರುಳು ಸೇವೆ ಶುಶ್ರೊಸೆಯನ್ನು ಮಾಡುವಳು. “ಏನಮ್ಮಾ ನೀವು ಬಹೆಳೇ 
ದಣಿದಿರುತ್ತೀರಿ. ನಾನು ಈ ಬಾಲಕನನ್ನು ರುಗ್ಗಾಲಯದಲ್ಲಿಡುವ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ''ಂದು ಯಾರಾದರೂ ಅಂದರೆ “ಎಲ್ಲಿ? ನನಗೆಲ್ಲಿ 
ದಣಿವು? ಏನು ದಣಿವಾಗಿಲ್ಲ. ಎರಡು ಕೈಗಳಿರದೆ ಹತ್ತು ಕೈಗಳಿದ್ದರೆ 
ಇನ್ನೂ ಎಷ್ಟು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಸೇವೆ, ಶುಶ್ರೂಷೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ರೆನಲ್ಲ? ಈ ಸೇವೆ 
ಯಿಂದಲೇ ನನಗೆ ಸಮಾಧಾನವು. ನೀವು ನನ್ನ ಮಗನನ್ನು ದೂರ ಎಲ್ಲಿ 
ಯಾದರೂ ಒಯ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ನನಗೆ ಕಷ್ಟವಾಗುವದು.?' ಎಂದು ಅನ್ನು 
ವಳು ಆ ತಾಯಿಯು. 

ಸಂತರೆಲ್ಲರು ತಮ್ಮ ತನ್ಮು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ ಮುಕ್ತರಾದ 


ಭಕ್ತಿ | && 
ಕಾರಣವೇ ಇದು. ಕಬೀರನು ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ನೇಯುತ್ತಿದ್ದನು. ಆ ಕರ್ಮ 
ದಲ್ಲಿ ಅವನು ಬೆರೆಯುತ್ತಿದ್ದ ನು. ಅವನು ಎಂದೂ ಬೇಸರಿಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. 
“ಸಮಾಜ ದೇವರಿಗಾಗಿ ನಾನು ಈ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ನೇಯುತ್ತೇನೆ. ನನ್ನ 
ಕರ್ಮಕುಸುವುದಿಂದ ಸಮಾಜ ದೇವನನ್ನು ಪೂಜಿಸುವೆನು.” ಎಂಬ 
ಭಾವನೆಯಿಂದ ಅವನು ನೇಯುತ್ತಿದ್ದನು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವನ ಕರ್ಮವ್ರೆ 
ಉತ್ಕೃಷ್ಟನಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಭಕ್ತಿವಿಜಯದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಕಬೀ 
ರನು ಪೇಟೆಯಲ್ಲಿ ತಾನು ನೇಯ್ದ ಅರಿವೆಗಳನ್ನು ಹರಡಿ ಕೂಡ್ರುತ್ತಿದ್ದನು 
ಜನರೆಲ್ಲರು ಅವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಲೇ ನಿಂತುಬಿಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುವ ಧೈರ್ಯವು, ಸಾಹೆಸವು ಯಾರಿಗೂ ಆಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. 
ಅವುಗಳ ಬೆಲೆಯು ಅನಂತನಿರಬೇಕೆಂದು ಅವರಿಗನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ನಿಜವಾ 
ಗಿಯೂ ಹಾಗೆ ಾತ್ತು. ಅವು ಅಸಾಧಾರಣನಿದ್ದವು. ಈ ಅರಿವೆಗಳು 
ಅವಮೌಲಿಕವೆಂದು ಜನರು ಅನ್ನುವರು. ಒನ್ಮೆ ನೋಡಿದ ಮೇಲೆ ಅನರ 
ದೃಷ್ಟಿಯು ಬೇರೆ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವು ಸಾದಾ ಅರಿವೆಗಳು 
ಇದ್ದಿಲ್ಲ. ಆ ಅರಿವೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಬೀರನ ಹೃದಯವು ಸುರಿಯಲ್ಪಟ್ಟಿತ್ತು. ಯಾನ 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಆತ್ಮವು ಸುರಿದಿವೆಯೊ, ಆ ಕರ್ಮದ ಬೆಲೆ 
ಯನ್ನು ಥಿರ್ಧರಿಸುವವರಾರು? ಆ ಕರ್ಮವು ಪರಮೇಶ್ವರನತ್ತ ಒಯ್ಯುವ, 
ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಡುವ ಕರ್ಮಪು. 
ಗೋರಾಕುಂಬಾರನು ಗಡಿಗೆಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಅದು ಅವ 
ನಿಗೆ ಸೇರುವ ಕರ್ಮವು. ಗ್ರಾಹಕರಲ್ಲಿ ಅಪಾರ ಪ್ರೀತಿ ಇವನಿಗೆ. ಜನತೆಯು 
ಅವನಿಗೆ ದೇವರ ರೂಪವೆಂದು ಅನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಅವರಿಗೆ ಮೋಸಮಾಡಬೇ 
ಕೆಂಬ ಬುದ್ಧಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಇದ್ದಿಲ್ಲ. ಇವತ್ತು ಕೊಟ್ಟ ಗಡಿಗೆಯು ನಾಳೆ 
ಒಡೆಯಬೇಕು, ಮತ್ತೆ ಗ್ರಾಹಕರು ತನ್ನ ಹತ್ತಿರ ಬರಬೇಕು, ಹೀಗೆ 
ಅವನಿಗೆ ಎಂದೂ ಅನಿಸುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ತಂದೆಯು ಕೊಂಡ ಗಡಿಗೆಯು ಮಗನ 
ಜೀವಮಾನದ ವರೆಗೆ ಬರಬೇಕು. ಎಂಬ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಗೋರಾಕುಂಬಾ 
ರನು ಗಡಿಗೆಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದನು. 
ಗಡಿಗೆಗಳಿಗೆ ಬೇಕಾಗುವ ಮಣ್ಣನ್ನು ತುಳಿಯುವಾಗ ಅವನಿಗೆ ಬೇಸರ 
ವೆನಿಸುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಮಣ್ಣು ತುಳಿಯುವದು ಅವನಿಗೆ ವೇದಗಳನ್ನು ಬರೆದಷ್ಟು, 
ಗಣಿತದಲ್ಲಿಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಷ್ಟು ಮಹತ್ವದ್ರನಿಸುತ್ತಿತ್ತು, ಮಣ್ಣು ತುಳಿಯು 
ಕ್ರಿರುವಾಗ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಮರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಮಣ್ಣು ತುಳಿಯುತ್ತಿ 
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ರುವಾಗ ಆ ಮಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ ಆಡುನ ತನ್ನ ಮಗನನ್ನು ತುಳಿದದ್ದು ಸಹ ಅನನ 
ಲಕ ಕ್ಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಬರಲಿಲ್ಲ. ಅನನ ಒಳಗಣ್ಣಿ ನ ಎದುರು ಜನತಾಜನಾರ್ದನನೇ 
ಇದ್ದನು. ಗಢಿಗೆಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳಲು "ಬರುವ ಪರಮೇಶ್ವರನೇ ಅವರಿಗೆ 
ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದನು. ಇಂಥ ತಲ್ಲೇನತೆಯು ಮೋಕ್ಷನನ್ನು ಕೊಡುವದು, 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆನಂದದ ಅಖಂಡ ಹೊಳೆಯನ್ನು ಹರಿಸುತ್ತದೆ. 

ಹಿರಿಯರು, ಕಿರಿಯರು; ಕೇಳು, ಮೇಲು; ಎಂಬ ಭೇದಗಳು 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯು 
ತ್ರೇನೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದೇ ಮುಖ್ಯವಾದ ಮಾತು. ತನ್ನನ್ನು 
ಮರೆಯುವದರ ಮೇಲೆ ಇದೆ. ಕರ್ಮದ ಬೆಲೆ, ಮ್ಯುನಸಿಪಾಲಿಟಿಯ 
ಅಧ್ಯಕ್ಷನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಎಿಚಾರಿಸುವಾ, ಅವನು ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಜನರ 
ಸೇನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ, ಅವನ ಅಹಂಕಾರವು ಸೇವೆಯಪ್ಟ ದೊಡ್ಡ 
ದಿದರೆ ಆ ಸೇವೆಗೆ ಬೆರೆ ಇಲ್ಲ. ಇದನ್ನೇ ಸಂಖ್ಯಾರೂಪದಲ್ಲಿ ಬರೆದು 
ನಿಚಾರಿಸುವ, 





ಸ 


ಈ ಅಪೂರ್ಣಾಂಕದ ಉತ್ತರವು ೧ (ಒಂದು). ಇನ್ನು ಒಬ್ಬ 
ಶಾಯಿಯ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನಿಚಾರಿಸಿರಿ, ಒಬ್ಬನೇ ಒಬ್ಬ ಮಗ 
ಸೇನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾಳೆ, ಆದರೆ ಆ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ 
ತನ್ನನ್ನು ಮತೆತುಬಿಡುತ್ತಾಳೆ. ಈ ಸೇವೆಯ ನೋಂದ ಅಥವಾ ಟಿಪ್ಪಣೆ 
ಗಳು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಬಿಪ್ಪಣೆ ಬರೆದಿಟ್ಟಿದ್ದರೆ ಅ ಅದೊಂದು ಮಹಾ 
ಭಾರತವೇ ಆಗುತ್ತಿತ್ತು. ಎಷ್ಟು ಸೇವೆ 2 ಅವಳಿಗೆ ಏನೂ 
ಅನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಅಹಂಕಾರದ ಸುಳಿವೇ ಇಲ್ಲ. ಇದನ್ನೂ ಸಂಖ್ಯಾರೂಸದಲ್ಲಿ 
ಇಡುವಾ. ಸೇವೆಯು ಅಂಶಸ್ಟಾನದಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರವು ಛೇದಸ್ಥಾನದನ್ಲಿ. 


L 


ತಾಯಿಯು ಮಗುವಿಗೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ ಸೇನೆಯು 
 ಪೊರ್ಣನಿರಹಕಾರ 1 

ಈ ಅಪೂರ್ಣಾಂಕದ ಕಿಮ್ಮತ್ತು ಅನಂತವಾಗುವದು. ಒಂದಕ್ಕೆ 
ಸೂಜಿಯಿಂದ ಭಾಗಿಸಿದರೆ ಅದರ ಉತ್ತರವು ಅನಂತನೆಂದೇ ಇರುವದು. 
ಮತ್ತು ಅನಂತವೆಂದರೆ ಮೋಕ್ಷವು. ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಹೃದಯವು ಬೆರೆತರೆ, 
ಆತ್ಮವು ಇದ್ದರೆ ಅದು ಕರ ಕರ್ಮವಿದ್ದರೂ ಮೋಕ್ಷವು ಸಿಕ್ಕುವದು. 


ಕಾಣಾ 
po 


ಭಕ್ತಿ ೩೯ ' 


ದಕ್ಷಿಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಎದ್ದಿ ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ಇದರ ಅರ್ಥ 
ನೇನು? ಅದರಲ್ಲಿ ಆಡಕವಾದ ಹೇತುವು ಯಾವುದು? ದಕ್ಷಿಣೆಯು ಒಂದು 
ಫ್ಳೈ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಹೃದಯದ ಆರ್ದ್ರತೆ ಇದೆ. ಇಂಥ 
ಸ್ಸ ದಕ್ಷಿಣೆಯು ಶ್ರೀಮಂತರ ಲಕ್ಷಾಷಧಿ ರೂಪಾಯಿಯ ದಾನಕ್ಕಿಂತ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದದ್ದು. ರುಕ್ಮಿಣಿಯ ಭಾವಭಕ್ತಿಯಿಂದ ತುಂಬಿದ ಒಂದು 
ತುಲಸಿ ಪತ್ರವು, ಸತ್ಯಭಾಮೆಯ ವಜ್ರವೈಡೂರ್ಯ, ಹೊನ್ನುಚಿನ್ನದ ಆಭ 
ರಣಕ್ಕೈಂತ ಹೆಚ್ಚು ತೂಕವುಳ್ಳದ್ದಾ ಯಿತು. ಅವನ್ನೂ ತ್ಯಜಿಸುವ ಶಿವನ 
ಜಟಿಯ ಕೂದಲು ಕುಬೇರನ ಸಂಪತ್ತಿಯಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆಯುಳ್ಳದು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ನಿಮ್ಮ ಕರ್ಮವು ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದಿ ರಲಿ, ಯಾರಿ 
ಗಾಗಿ ನೀವು ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಲಿಚ್ಛೆ ಸುವಿರೋ ಅನನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಿ, 
ದೇವರೆಂದು ಭಾವಿಸಿರಿ, ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ನಿಮ್ಮ ಜಡಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೂ 
ರಸವು ಹುಟ್ಟುವದು. ಇದರ ಅನುಭವವನ್ನಾದರೂ ಪಡೆಯಿರಿ. 
ನನ್ನದೊಂದು ಖಾನಾವಳಿಯೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ, ನನ್ನ ಮನೆಗೆ 
ಯಾವನಾದರೂ ಗೆಳೆಯನು ಊಟಕ್ಕೆ ಬರುವನನಿದ ಕೆ ನಾನು ಕಾಳಜಿ 
ಯಿಂದ ಅಡಿಗೆಯನ್ನು ಮಾಡುವೆನು; ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಡುವೆನು. ರೊಟ್ಟಿ 
ಯನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ತ್ರಾಸವೆಥಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಚಟ್ಟಿಯನ್ನು ಕುಟ್ಟುವಾಗ 
ಕೆಗೆ ನೋವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ತಾಟು, ತಂಬಿಗೆಗಳನ್ನು ರುಳರುಳ ತಿಕ್ಸಿ ಲಕ 
ಲಕ ಹೊಳೆಯುವಂತೆ ಮಾಡುವೆನು. ಹೀಗೆಲ್ಲ ನನ್ನ ಗೆಳೆಯನಿಗಾಗಿ ನಾನು 
ಮಾಡುವೆನು. ಇದೇ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಖಾನಾವಳಿಗೆ ಬರುವ ಗ್ರಾಹಕರ 
ನಿಷಯನಾಗಿ ಇಡಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಸ್ವಚ್ಛತೆ, 
ನಂದ, ಪ್ರೇಮವು, ಅತಿಥ್ಯ್ಯವು ಕಂಡು ಬರುವದು, ಮತ್ತು ವಾತಾವರಣ 
ಬ್ಲವೂ ಪ್ರಸನ್ಮ್ನವಾಗುವದು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೋಕ್ಷ-ಲಕ್ಷ್ಮಿಯು ಅವತರಿಸು 
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ಳು, 

ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯ ಯಾನದೇ ಕಾರ್ಯನವಿರಲಿ. ಅದು ಸಾಲೆ ಇರಲಿ, 
ಅಂಗಡಿ ಇರಲಿ, ಅಥವಾ ಖಾನಾನಳಿ ಇರಲಿ; ನೀವು ಮಾಮಲೇದಾರ 
ರಾಗಬಹುದು ಅಥವಾ ಮ್ಯುನಸಿಪಾಲಿಟಿಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರಿಗಳಾಗಬಹುದು, 
ಸಮಾಜ ದೇವರ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವದದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 
ಅಂದರೆ ನಿಮ್ಮ ಕರ್ಮವು ದಿವ್ಯವಾಗದೆ ಹೋಗದು. 
ಆದರೆ ಇಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವ ಚಿತ್ರವು ಯಾವುದು? 


೭೬ 


ಆಂ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಗನ್ಸರ್ನರರು ಬರುತ್ತಾರೆ ಅಂದಕೂಡಲೇ ಮ್ಯುನಸಿಪಾಲಿಟಿಯು ಎಚ್ಚರಿ 
ಯು ತ್ತದೆ: ರಸ್ತೆ, ಗಟಾರ್ಯ ಎಲ್ಲವೂ ಸ್ವ ಚ್ಛ ಮಾಡಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಮು ನಸಿನಲ್‌ ಹರಿ ಯಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸ ನಧಿ Ro `ಹೆಣಗಳೋ? 
ಅವರಿಗೆ ಸಚ ತೆಯ ಖು ಬೇಡವೋ? Es ಹೊಲಸಿನಲ್ಲಿ ಇರುವ ಬಯಕೆ 
ಇದೆಯೋ? ಇನತ್ತು ಸಿರಿವಂತರು, ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ನಮಗೆ ದೇವರಾಗಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಬಂದರೆ ನಾನು ನಮ್ಮ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನೆಟ್ಟಿಗೆ ಮಾಡು 


ತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಲಕ್ಷಾವಧಿ ಜನರು ನರೆಬ್ರ ಹ್ಮನ ರೂಸಗಳೆಂದು ಭಾವಿಸಿ, 
ತಿಳಿದು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಭಾಗ್ಯವೂ ಸಿಕ್ಕುವದು, 


ಮೋಕ್ಷವೂ ಸಮಿಪಿಸುವದು, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ದೊರೆಯುವದು 
ಅಲ್ಲಿಯ ತನ ನಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಕೀಳಾದ ಬಾಳೇ ಸರಿ! ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ 
ಮೇಲೆ ಹೆಣದ ಕಳೆ. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ನಮ್ಮ ಅಂಗಡಿ, ಹಾಟೆಲ್‌, ಖಾನಾ 
ವಳ್ಳಿ ಮತ್ತು ಕಚೇರಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಲಸು, ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ, ನಿಷ್ವಾಳಜಿತನ, 
ಸ್ವಾರ್ಥ ತುಂಬಿತುಳುಕುವವು,. ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೀನ 
ವೆಂದು ಜಗತ್ತು ಅನ್ನುವದು; ಇದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 

ಮೋಕ್ಷವು ಜಪತಪಗಳಲ್ಲಿರದೆ.. ಧರ್ಮದಲ್ಲಿದೆ; ಸೇವಾಕರ್ಮ 
ದಲ್ಲಿದೆ. ಸೇರಿಕೆಯ ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನು ಅಂತಃಕರಣಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿದೆ. ಸಮಾಜ ದೇವರ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಆ! 
ರಸಮಯ ಮತ್ತು ಗಂಧಮಯನಾಗಿ ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿದೆ. ಕರ್ಮದ ಜ 
ವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕು. ಯಾವಾಗಲೂ ಕರ್ಮವು ಹೇಗೆ le 
ಏಕಾಗ್ರಚಿತ್ತದಿಂದ ಮಾಡಲು ಬರುವದು, ಇದರ ವಿಚಾರವೇ ಇರಬೇಕು. 
“ಯಜ್ಞಾನಾಂ :ಸಯಜ್ಞೋಸ್ಮಿ'' ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಜಸವೆಂದರೆ ನಿತ್ಯಧ್ಯಾಸವು. ನಿನ್ನಿನಕೆಂತ ಇವತ್ತು ಕರ್ಮವು ಹೆಚ್ಚು 
ಸುಂದರವಾಗಬೇಕು, ಇವತ್ತಿಗಿಂತ ನಾಳ ಹೆಚ್ಚು ಚನ್ನಾಗಿ ಆಗಬೇಕು, 
ಹೀಗೆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅನಿಸುವದೆಂದರೆ ಜಪವು. ಇದರಿಂದಲೇ ನಾವು 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಪಾತ್ರರಾಗುವೆವು. ಸೇನೆಯು ನಿರ್ದೋಷವಾಗಬೇಕ್ಕು ನಿಸ್ವಾ 
ರ್ಥಿಯಾಗಬೇಕು, ಎಂಬ ಕಳಕಳಿಯು ಹುಟ್ಟಬೇಕು. ಹಗಲಿರುಳು ಅನಿ 
ಸುವ ಈ ಕಳಕಳಿಯೆಂದರೆ ಜಪವು. 

ದಿನದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ರಾತ್ರಿ ಮಲಗುವ ಮೊದಲು ದೇವರಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಅರ್ನಣಮಾಡುವ ಪರಿಪಾಠವಿದೆ. ಈ ಕರ್ಮದ ನೈವೇದ್ಯವನ್ನು ದೇವರಿಗೆ 


ಭಕ್ತಿ ಳಗ 


ತೋರಿಸಿ ಹೀಗೆ ಪ್ರಾರ್ಥನೆ ಮಾಡುವದು, “ದೇವರೆ! ಕರ್ಮವು ಇನ್ನೂ 
ನಿರ್ದೋಷವಾಗಲೊಬ್ಬದು. ಇನ್ನೂ ನನ್ನನ್ನು ನಾನು ಮರೆಯುವದಿಲ್ಲ. 
ಕೀರ್ತಿ, ಮಾನೈ ದುಡ್ಡು ಇವುಗಳ ಮೋಹವು ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. ಹೊಗಳಿಕೆ, 
ತೆಗಳಿಕೆಗೆ ಮನಸ್ಸು ಸೋಲುತ್ತದೆ. ಅದರೂ ನಾಳೆ ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಚನ್ನಾಗಿ ದುಡಿಯಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತೇನೆ.” 

ನಮ್ಮಿಂದ ಆಗಬೇಕಾದಷ್ಟು ಉತ್ತಮ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವು ಆಗುವ 
ದಿಲ್ಲವೆಂದು ಅನಿಸುವದರಲ್ಲಿಯೇ ಧರ್ಮದ ತಿರುಳು ಇದೆ. ಈ ಅಪೂರ್ಣ 
ತ್ವದ ಭಾವದಿಂದ ಬರುವ ಕಣ್ಣೀರಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯ ಮೂಲನಿದೆ. ಜರ್ಮನ್‌ 
ಕನಿ ಗಬೆಯು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ... “ಯಾರು ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಸಿಲ್ಲವೊ, 
ಅವರಿಗೆ ದೇವರು ಕಾಣಿಸುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ.” ಅಪೂರ್ಣತ್ವದ ಅರಿವಿನಿಂದ, 
ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ಬಂದ ನೀರಿನಿಂದ ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯು ನಿರ್ಮಲವಾಗುತ್ತದೆ. 
ದೇನರು ನಮಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಸೇವೆ 
ಯಿಂದ ಅನನ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅಪೂರ್ವವಾದ 
ಉತ್ಸಾಹವೂ, ಆನಂದವೂ ಕಂಡುಬರುವನು. 

ಹೀಗೆ ಮನಸಿನಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದಕೆ ದಣಿವು ಅನಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಜನಾಬಾಯಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಮೇಳೆ ಬೀಸಿದೆರೂ ದಣಿವೇ ಅಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ನಾಮ 
ದೇವನ ಮನೆಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಸಂತ, ಮಹಂತರು ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. ಅದರೆ 
ಜನಾಬಾಯಿಯು ಆ ಮಹಂತರ ಪ್ರನಚನಗಳಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ 
ಬೀಸುವ ಕೆಲಸವನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತಿದಳು. “ ನಮ್ಮ ಮನೆಗೆ ಇಂದು ದೇವರು 
ಬಂದಿದ್ದಾರೆ ಅವರಿಗೆ ಚಲೋ ರೊಟ್ಟಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಕಾಳು 
ಚನ್ನಾಗಿ ಹಸನ ಮಾಡಿ ಬೀಸುವೆನು'' ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಅವಳು 
ಬೀಸುತ್ತಿದ್ದಳು. ಅವಳ ಕೈ ದಣಿಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ದೀವರ ಶಕ್ತಿಯೇ ಅವಳ 
ಕೈಯಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತಿತ್ತು. ಅನು ದೇವರ ಕೈಗಳಾಗಿದ್ದವು, ಜನಾಜಾಯಿಯವು 
ಅಲ್ಲ. ಆ ಬೀಸುವಿಕೆಯು ಅಪೌರುಷೇಯವಿತ್ತು. ಅದೊಂದು ಅಪೌರು 
ಸೇಯ ವೇದವೇ ಆಗಿತ್ತು. 

ಜನಾಹರಲಾಲರು ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಎಂಟು ತಿಂಗಳು ದೇಶದಲ್ಲಿ ತಿರು 
ಗಾಡುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ನಿಮಿಷ ಸಹ ವಿಶ್ರಮಿಸದೆ ಹತ್ತತ್ತು ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಭಾಷಣ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಬಂಡಿ, ಉಗಿಬಂಡಿ, ಮೋಟಾರ, ಸಾಯಕಲ್ಲ 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹಗಲಿರುಳು ಪ್ರವಾಸ ಮಾಡುವರು, ಈ ಉತ್ಸಾಹ ಎಲ್ಲಿಂದ 
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ಬರುತ್ತದೆ? ಅವರು ಸೇನೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ಮಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. ದರಿದ್ರ ನಾರಾಯ 
ನನ್ನು ಹೇಗೆ ನಗಿಸಲಿ? ಹೇಗೆ ಉಣ್ಣಿ ಸಲಿ ಉಡಿಸಲಿ? ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಹಬ್ಬಿಸಲಿ? ಇದೇ ಅವರ ನಿಜಾ ರೆ. ಅದೊಂದು ಕರ್ಮದಿಂದ 
ಮಾಡಿದ ಸಮಾಜ ದೇವರ ಪೂಜೆಯು. 

ಮಹಾತಾ, ಬಿಯವನರು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸ್ಷಣವನ್ನು ಸಮಾಜ ಸೇವೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೇ ಕಳೆಯುತ ಸಿ ಅಯೆರ್ನಿನ್‌ ಮಾತುಕತೆ ನಡೆದಾಗೆ 

ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಆರ್ಧೆತಾಸು ಸಹ ಮಲಗುತ್ತಿದಿಲ್ಲ. ಅವರ ಮಾತು 

ರಾತ್ರಿ ಎರಡರನರೆಗೆ ನಡೆಯು ತ್ತಿದ್ದ ವು. ಆ ಮೇಲಿ ತಿರುಗಿ ತವ ಮ್ಮ ಬಿಡಾ 
ರಕ್ಕೆ ಬಂದು ಅರ್ಥತಾಸು ನೂಲುತ್ತಿದರು. ಈ ಸೇವಾಮೂರ್ತಿಯನ್ನು 
ಕಣ್ಣೆದುರು ತಂದರೆ ಹೃದಯನ್ನ ವ್ರ ಉಕ್ಕೇರಿ ಬರುತ್ತದೆ. 

ಇಂಥ ಆನಂದವು ಭಕ್ತಿಯುಕ್ತ ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯವು. ಆ 
ಕರ್ಮವು ಭಾರವೆಂದೆನಿಸುವದಿಲ್ಲ ಕಟ್ಟ ಗೆಗಳ ಮುಂಡಿಗೆಗಳನ್ನು ನೀವು 
ನೋಡಿರಬಹುದು. ಅವು ಬಹಳ ಜ್‌ ತವು ಇರುತ್ತವೆ. ಯಾರ ತಲೆಯ 
ಮೇಲಾದರೂ ಬಿದ್ದರೆ ಅವರಿಗೆ ಅಪ್ಪ ಣೆಯೇ ಸರಿ, ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಕೊಳ್ಳೆ 
ಕೊಡಿರಿ, ಇಡೀ 'ಮುಂಡಿಗೆಯು ಸುಟ್ಟು ಒಂದು ಬುಟ್ಟಿ, ಅರ್ಧಬುಟ್ಟ 
ಬೂದಿಯಾಗುನದು. ಅದನ್ನು ಮೈಗೆ "ರಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಸಿ ಬಹಳ 
ಮೆತ್ತಗಿರುತ್ತದೆ. ಇದೇ ರೀತಿಯು ಸರ್ಮದ್ದು. ಭಾರವೆಂದೆನಿಸುವ ಕರ್ಮ, 
ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾಡಿಬಿಟ್ಟರೆ ಅದು ಸುಲಭವೂ ಆಗುವದು, ಮೆತ್ತಗೂ 
ಆಗುವದು. ಖಾದಿ ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ಮಾರುವದು ಎಷ್ಟು ಕಷ್ಟ? ಆದರೆ 
ಅದನ್ನೇ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಮಾಡಿರಿ. ಅದೇ ಖಾದಿಯ ಗಂಟು 
ಮೋಕ್ಷದ ಗಂಟಾಗುವದು, ಮತ್ತು ನಾವು ಅದನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಕೆಳಗಿಡ 
ಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪಾಂಡುರಂಗನು ಇದಿರು ಬಂದು ನಿಂತರೂ, ಪುಂಡ 
ಲೀಕನು ತಂದೆತಾಯಿಯರ ಕಾಲು ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋದರೆ ದೇವರು ಹೋಗುವನೆಂಬುದು ಅವನಿಗೆ ಗೊತ್ತು. ತಾನು 
ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವ ವರಿಗೆ ಇಪ್ಪ ತ್ರೆಂಟು ಯುಗಗಳಾದರೂ 
ಪಾಂಡುರಂಗನು ಅಲ್ಲಾ ಡುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ, ಮತ್ತು ತನ್ನ ಕೃಪಾದೃಷ್ಠಿ ಪ್ರಿಯ 
ಮಳೆಗರೆಯುವನೆಂದೂ ಅನನು ಬಲ್ಲವನಾಗಿದ್ದ ನು. 

ಇದನ್ನೇ ಕುರಿತು ಸಂತ ತುಕಾರಾಮನು ಪೆ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಅಂದಿದ್ದಾ ನೆ. 
"ಏನೋ ಪ್ರುಂಡರೀಕಾ, ಎಷ್ಟು ಸೊಕ್ಕು ನಿನಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ನ ಪಾಂಡುರಂಗ 


ಭಕ್ತಿ ಲಕ್ಕಿ 
ನನ್ನು ಸಹ ನಿಲ್ಲಿಸಿಬಿಟ್ಟೆ ಯಲ್‌ 

ಆದರೆ ಮುಂದೆ ತುಕಾರಾಮನು ಸಹ ತಾನು ಭಜನೆ ಮಾಡುವಾ 
ದೇವರು ಬಂದರೂ ಅದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸದೆ ಹಾಗೇ ಮುಂದೆ ek 
ಸೇವಾಕರ್ಮವೇ ಸರ್ವಸ್ವವು. “ನಿಠ್ಶಲನೇ ನನ್ನ ಸರ್ವಸ್ವ'?', ಎಂಬ 
ಅಭಂಗದಲ್ಲಿ ಅವರ ಜೀವನದ ತಿರುಳೇ ಬಂದಿದೆ. ತಮ್ಮ ಕರ್ಮ, ಕರ್ಮದ 
ಸಾಧಕಗಳೆಂದರೆ ಈಶ್ರರನ ರೂಪಗಳೇ. ಚರಖಾ ಅಂದರೆ ದೇವರು. 
ರಾ ಪಾ ಉಪಕರಣಗಳೆಂದರೆ ದೇವರು. ಖಾದಿ ಅಂದರೆ 
ದೇವರು. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಸೇವಾಸಾಧನಗಳೆಂದರೆ ದೇವರ ರೂಪಗಳೇ; ಎ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಜೀವರ" ರೂಪಗಳೇ. ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ 1೪೬... 
ಕೂಲಿಕಾರರ .ಸಂಘಟಿನೆಯಾಗಲೀ, ಒಕ್ಕಲಿಗರ ಸಂಘೆನಿರಲಿ, ತರುಣರ 
ಸಂಘವಿರಲಿ, ಗ್ರಾಮೋದ್ಯೋಗವೆ। ಇರಲಿ, ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಕಾರಖಾನೆಗಳೇ 
ಇರಲಿ ಅಥವಾ ವ್ಯಾಯಾಮ ಶಾಲೆಗಳನ್ನು ತೆಕೆಯುವದೇ ಇರಲಿ, 
ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಕೇಂದ್ರಗಳನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವದೇ ಇರಲಿ, ಇವೆಲ್ಲ ಸೇ (ನಾಕರ್ಮ 
ಗಳೆಂದರೆ ದೇವರ ಗುಡಿಗನಿದ್ದ ತ್ತ ಎಲ್ಲೆದೆಯಲ್ಲಿಯೂ ವಿಶ್ವಲ ನಿದ್ಭಾನೆ. 

ಈ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ನಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಸುಖವೇ ಬರಲಿ, 
ದುಃಖವೇ ಬರಲಿ ಅದೂ ಆ ವಿಶ್ವ ಲನ ರೂಪವೇ, ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡು 
ವಾಗ ಮೆಚ್ಚುಗೆಯ ನಾಗಲಿ ಪೆಬಾ,ಗಲಿ ಎರಡೂ ಒಂದೇ. ಮನಸು ಅಲೆಯ 
ಬಾರದು. ಭಕುತಿಯ ಬಿ ಬೆಳಕಿನ ಎಲ್ಲವೂ ಸುಂದರವು, ಮಂಗಲನ್ರ 

ಒಮ್ಮೆ ಮಹಾತ ಇ್ಮಜಯವರಿಗೆ ಯಾರೂ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹ್‌] 
“ನಿಮ್ಮನ್ನು ಜನರು ಟೀಕಿಸುತ್ತಾರೆ: ಅದರಿಂದ ನಿಮಗೇನು ಅನಿಸುತ್ತದೆ?” 
ಅದಕ್ಕೆ ಆ ಮಹಾಪುರುಸನು ಉತ್ತ ರಕೊಟ್ಟನು. “ನನ್ನ ಅಂತರಂಗವು 
ಸದೈವ ಏಕಾಗ್ರ ವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ನನ್ನ ೪ 080 ನೀಣೆಯು ಸದ್ಫೆವ 
ಸರಾಗವಾಗಿಯೇ ಇಡುತ್ತವೆ ಘಂ ಮಹಾತ್ಮಾ ಜಿಯನರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಅಖಂಡ 
ಸಂಗೀತವದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ಧ ಬ್ಧತ ಇಲ್ಲ. ಸಾಗರದ ಮೇಲೆ ಅನಂತವಾದ ತೆರೆ 
ಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಸಮುದ್ರವು ಆಳ ಳವಾಗಿದ್ದು ಆದರ ಅಂತರಂಗವು ಗಂಭೀ 
ರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರಶಾಂತವಾದ ಶಾಂತಿಯು ನೆರೆಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. 

ಮಹಾಪುರುಪರಿಗೆ ಇದು ಸಾಧಿಸುವದು ಹೇಗೆ? ಅವರಲ್ಲಿ ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ 
ಸ್ವಾರ್ಥನಿರುವದಿಲ್ಲ. ಜನರ ಸೇವೆಯೆ ಅವರ ಧ್ಯೇಯೆನು. ನಾವು ಸಮುದ್ರ 
ದೊಳಗೆ ಮುಳುಗಿದಾಗ, ಸಾವಿರಾರು ಘನಫೂಟು ನೀರು ನಮ್ಮ ಮೈಮೇಲೆ 
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ಇದ್ದರೂ ಆದರ ಭಾರವು ನಮಗೆ ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ ಅನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ನಾವು ನೀರಿ 

ನಲ್ಲಿ ಆಡುತ್ತೇವೆ, ಮುಳುಗುತ್ತೇವೆ, ನೆರೆ ನೋಡಲೆತ್ಲಿಸುತ್ತೀವೆ. ಆದರೆ 
ಅದೇ ನೀರು ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಗೆ ಬಂದು, ಆ ನೀರಿನಲ್ಲಿಯ ಒಂದು ಕೊಡ 
ನೀರು ತುಂಬಿಕೊಳ್ಳಿರಿ. ಆ ಒಂದು ಕೊಡ ನೀರು ನಿಮಗೆ ತೊಂದರೆ 
ಮಾಡದೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ನಿಮ್ಮ ತಲೆಗೆ, ನಡಕ್ಕೆ ಅದರ ಭಾರನೆನಿಸಡೆ ಇರ 
ಲಾರದು. 

ಕೇವಲ ಸ್ವಂತ ತನ್ನ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮವು ಭಾರ 
ವೆನಿಸುವದು. ಜೀವಕ್ಕೆ ಒಜ್ಜೆಯಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಜನಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿಬಿಟ್ಟರೆ ಅದು ಹೆಗುರಾಗುವದು. ಜನಸಾಗರದಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗಿಬಿಡಿರಿ, ನಿಮ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಬಿಂದುವನ್ನು ಜನತಾಸಿಂಧುವಿನಲ್ಲಿ 
ಬೆರಿಸಿಬಿಡಿರಿ. ಅಂದರೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸಂಗೀತವು ಹರಡುವದು. ನಮಗಾಗಿ 
ಒಂದು ರುಪಾಯಿ ಸಾಲ ಬೇಡುವದು ಸಹ ಭಾರವೆನಿಸುವದು. ಆದರೆ ಆದೆ; 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಲಕ್ಸಾವಧಿ ರುಪಾಯಿ ಭಿಕ್ಲೆ ಬೇಡಿದರೂ 
ಭಾರವೆನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆನಂದನೆನಿಸುತ್ತದೆ. 

“ಶಾಂತಾಕಾರಂ ಭುಜಗಶಯನಂ'' ಎಂದು ಪರಮೇಶ್ವರನ ವರ್ಣನೆ 
ಯಿದೆ. ಅವನು ಸಾವಿರ ಹೆಡೆಯ ಶೇಷನ ಮೈಮೇಲೆ ಅಡ್ಡಾಗಿದ್ದನೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಆದರೂ ಅವನು ಶಾಂಶನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಇದರ ಅರ್ಥ 
ವೇನು? ಪರಮೇಶ್ವರನು ಕೋಟ್ಯಂತರ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದಾನೆ. 
ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಮಲಗಿದರೂ ಅನನು ಜಾಗೃತನಿರುತ್ತಾನೆ. ಮೋಡಗಳನ್ನು 
ಕಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಚಿಕ್ಕೆಗಳನ್ನು ನಗಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮೊಗ್ಗೆ ಗಳನ್ನು ಅರಳಿಸುತ್ತಾಕೆ. 
ಪರಮೇಶ್ವರನು ಮಲಗಿದರೆ ವಿಶ್ವವು ನಡೆಯುವದು ಹೇಗೆ? 

ವಿಶ್ವದ ವ್ಯಾಸವನ್ನು ಹಬ್ಬಿಸಿದ ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೆ ದಿನಾಲು ಎಷ್ಟು 
ಶಾಪ, ದುಷ್ಟ ಮಾತಿಗೆ ಈಡಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ? ಈ ವಿಶ್ವ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿರಿದಾದ ಹುತಾತ್ಮನ ಯಾರಾದರೂ ಇದರೆ ಅವನು ಪರಮೇ 
ಶ್ವರನು. ಅವನು ತೆಗಳಿಕೆಯನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೆ ಹಿತನಾ 
ಗುವ ಮತ್ತು ತನಗೆ ಯೋಗ್ಯವೆಂದೆನಿಸುವದನ್ನೆ ಮಾಡುವನು. ಇದನ್ನು 
ಎಡೆಬಿಡದೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 

ಪರಮೇಶ್ವರನ ಈ ವರ್ಣನೆಯು ಮಹಾಪುರುಷರಿಗೂ ಹೊಂದು 
ತ್ತದೆ. ಅವರು ಶಾಂತರೀತಿಯಿಂದ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಮುಂದು 


ಭಕ್ತಿ ಲಳ 
ವರಿಯುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ನಿತಾಂತ ನಿಃ ಕೆ ಸ್ವಾರ್ಥತೆಯೇ ಅವರಲ್ಲಿದ್ದ | ಧೈರ್ಯದ, 
ಮತ್ತು ಶಾಂತತೆಯ ಬೀಜನು. ಸ್ವಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಅಂಜಿಕೆ; ನೀೀಸ್ಪಾರ್ಥಕ್ಕೆ 
ಯಾರ ಭಯವೂ ಇಲ್ಲ. 
ಅದೇ ಕರ್ಮವನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ಮಾಡಬೇಕೆಂದಿಲ್ಲ. ಕೆಲವು 
ಸಾಕೆ ನಮ್ಮ ವರ್ಣಧರ್ಮವನ್ನು ಬದಿಗಿಟ್ಟು ಎರಡನೇ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಮಾಡುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಬೆಂಕಿ ಹತ್ತಿದಾಗ ಎಲ್ಲರೂ 
ಧಾನಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಭೂಕಂಪ ಮೊದಲಾದ ಆಪತ್ತಿಗಳಿದ್ದರೆ ಎಲ್ಲರೂ 
ಸ್ವಯಂಸೇವಕರಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಬಿಹಾರದಲ್ಲಿ ಭೂಕಂಪವಾದದ್ದು ಕೇಳಿ 
ಜವಾಹರಲಾಲರು ಧಾವಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿಯ ಸ್ವಯಂಸೇವಕರು ಹೌಹಾರಿ 
ನಿಂತಿದ್ದರು. ಮಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದ ಹೆಣಗಳನ್ನು ತೆಗೆಯಲು ಯಾರಿಗೂ 
ಥ್ಸೈ ರ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಜವಾಹರಲಾಲರು ಕೈ ಯಲ್ಲಿ ಗುದಲಿ, ಸಲಿಕೆ 
ನುಡ ಮುಂದಾಗಿ ಮಣ್ಣಿನ ರಾಶಿಯನ್ನು ತೆಗೆಯಲು ಆರಂಭಿ 
ಸಿದರು. ಎಲ್ಲ ಸ್ವಯಂಸೇವಕರು. ಮುಂದಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿ 
ದರು. ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಯಾವ ತರದ ಕೆಲಸ ಬಂದರೂ, ಅದನ್ನು ನೆರವೇರಿ 
ಸಲು ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಮತ್ತು ತನ್ಮಯತೆಯಿಂದ 
ಮುಂದಾಗಬೇಕು. 
ಇಂದು ನಮ್ಮ ಭಾರತ ವರ್ಷವು ದಾಸ್ಯದ ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕು ಬಳಲು 
ತ್ತದೆ. ಈ ಪತಿತ ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು ಮುಕ್ತಮಾಡುವದೇ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮವು. 
ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಸೇರಿಕೆ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಬದಿಗಿಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಸ್ವಾತಂ 
ತ್ರ್ಯವು ಸಿಗುವ ಯಾವದಾದರೊಂದು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ತೊಡಗಬೇಕು. 
ಲೋಕಮಾನ್ಯರು ವೇದಾಂತ, ಗಣಿತ, ಜ್ಯೋತಿಷ್ಯ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಅವ 
ರಿಗೆ ಆಗಬಹುದಾದ ಆ ನಂದವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದರು. ಇದು ಅವರು ಮಾಡಿದ 
ಹಿರಿ ತ್ಯಾಗವುು ನಾಮದಾರ ಗೋಖಲೆಯವರು ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಮೇಲೆ 
ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆಯಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಿದ್ದ ದ್ದರು. ಅದೇ ಪ್ರಕಾರ ರಾನಡೆಯವರ 
ಚರಿತ ವನ್ನು ಬರೆಯುತ್ತಿ ದ್ರ ರು. ಆದರೆ ಇದನ್ನೆ ಲ pi ಬದಿಗಿಡಬೇಕಾ 
ಯಿತು. ಪ್ರಫುಲ್ಲಚಂದ್ರ ರಾಯರಿಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಸೇರಿಕೆ ಇದೆ. ಅವರು ಹಿರಿ 
ದಾದ ರಸಾಯನ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು. ಅದರ ತಮ  ಸೀರಿಕೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬದಿ 
ಗಿರಿಸಿ ಈ ಇಳಿವಯವಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಂಗಾಲದ ಹಳ್ಳಿ ಹಳ್ಳಿಗೆ ಹೋಗಿ ಚರಕ 
ಗಳನ್ನು ಹಂಚುತ್ತಿದ್ದಾರೆ, ಖಾದಿಯ ಪ್ರಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


೮೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
| ರಾಷ್ಟ್ರೋದ್ಧಾರವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಅನುವಾಗುವ ಅನೇಕ ಉದ್ಯೋಗ 
ಗಳಿವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ನಿಮಗೆ ಸರಿಹೊಂದುವದನ್ನು ಆರಿಸಿರಿ, ಆದರೆ 
ಯಾವ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುತ್ತೀರೋ ಅದನ್ನು ಹೃತ್ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ನೆರವೇರಿಸಿರಿ, ಹಗಲಿರುಳು ಅದನ್ನೇ ಕುರಿತು ನಿಜಾರಿಸಿರಿ, ಅಂದರೆ 
ಮಾತ್ರ ಆ ಉದ್ಯೋಗವು ನಿಮಗೆ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸುವದು. 
ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರವೂ ಮುಕ್ತವಾಗದೆ ಉಳಿಯದು. 

ಓರ್ವ ಜಪಾನಿ ಕೂಲಿಕಾರನಿಗೆ “ನೀನು ಚಲೋ ಸ್ಟ್ರ್ರೂಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಬಲ್ಲೆಯಾ?'' ಎಂದು ಕೇಳಿದಾಗ «ಚಲೋ ಅಷ್ಟೇ ಯಾಕೆ ನಾನು 
ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ಸ್ಟ್ಟ್ರೂಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಲ್ಲೆನು'' ಎಂದನು. ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೂ 
ಈ ರೀತಿ ಉತ್ತರ ಕೊಡಲು ಬರಬೇಕು. ನಾನು ಮಾಡುನದನ್ನೆ ಬ್ಲ ಉತ್ಕೃಷ್ಟ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡುತ್ತೇನೆಂದು ಅನ್ನ ಬಲ್ಲವರೇ ಧನ್ಯರು 

ಓರ್ವ ಜಪಾನಿ ಕೂಲಿಕಾರನು ಹಡ ವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದ್ದನು. ಅನನು ಆಗ ಓದುಬರಹ ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದನು. “ನೀನು 
ಇಷ್ಟು ವಯಸ್ಸಿನವನಾದಿ. ಈಗ ಯಾಕೆ ಈ ಉದ್ಯೋಗ? ಎಂದು 
ಕೇಳಿದಾಗ ಅವನಂದನು. “ನಾಳೆ ರಶಿಯಾ ಜಪಾನ ಯುದ್ಧ ಸುರು 
ವಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ, ಆಗ ನೌಕಾಯುದ್ದಗಳು ಜರಗುವವು. ಈ 
ಜರಗಿದ ಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿ ಜಪಾನೀಯರಿಗೆ ವಿಜಯವು ದೊರೆಯುವದು. 
ಯಾವ ಹಡಗಗಳ ತಂಡವು ನಿಜಯವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವದೋ ಆ ತಂಡ 
ದಲ್ಲಿ ನಾನು ಕಟ್ಟಿದ ಹಡಗನು ಅದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ನನಗಾಗುವ ಆನಂದಕ್ಕೆ 
ಮಿತಿಯೆ ಇಲ್ಲ! ಆ ಹಡಗದ ಹೆಸರನ್ನು ವರ್ತಮಾನ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಓದಿದರೆ 
ನಾನು ಕೃತಾರ್ಥನಾಗುನೆನು. ಆಗ ನಾನಂದುಕೊಳ್ಳುವೆನು. ಈ ಹಡಗದ 
ಲ್ಲಿಯ ನಾಲ್ಕು ಸ್ಟ್ರೂಗಳನ್ನು ನಾನು ತಿರುನಿದ್ದೇನೆ, ಎರಡು ತಗಡು 
ಗಳನ್ನು ಬಡಿದಿದ್ದೇನೆ. ನನ್ನ ದೇಶದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ನನಗೂ 
ಸ್ವಲ್ಪು ಪಾಲು ಇದೆ ಎಂದೆನಿಸುವದು. ನನಗೆ ಹೆಸರು ಓದಲಿಕ್ಕೆ ಬರಬೇ 
ಕೆಂದು ನಾನು ಓದುಬರೆಹ ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದೇನೆ.'' 

ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಹ ಎಂಥ ವಿಶಾಲವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯು 
ನಾನು ಮಾಡುವ ಚಿಕ್ಕ ಕರ್ಮವು ನನ್ನ ದೇಶಕ್ಕೆ, ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಉಪ 
ಯೋಗವುಳ್ಳ ದ್ವಾಗುವದು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಅದನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. 
ಉತ್ತಮ ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಡಲೇಬೇಕು; ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಮನಸಿ 


ಭಕ್ತಿ ೮೭ 
ನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಳಿಸುವದೆಂದರೆ ಕರ್ಮದ ಗುಟ್ಟನ್ನು ಅರಿತಂತೆ, 

ಕರ್ಮವು ಕಿರಿಯದೇ ಆಗಲಿ, ಹಿರಿಯದೇ ಆಗಲಿ, ಅದು ಸಮಾ 
ಜಕ್ಕೆ ಮೋಕ್ರವನ್ನುಂಟು ಮಾಡಬೇಕು... ಸಮಾಜದ ಪೂಜೆಯನ್ನು 
ಮಾಡುವಂತಹದಾಗಬೇಕು. ಲೇಖನ ಕಾರ್ಯವೇ ಇರಲಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವದೇ ಆಗಲಿ, ನೀವು ಬರೆದ ಹಾ ಗಳ ಆಡಿದ ಶಬ್ದಗಳು 
ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಬಯಸುನಂತಹವೇ ಆಗಿರಬೇಕು. ನಾನು 
ಸಮಾ ಎಜಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಸಮಾಜ ವನ್ನು ಪೋಷಿಸಬೇಕು. ಸಮಾ 
ಜದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯನ್ನೂ ರೋಗಗಳನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಸುವಂಥವು ಎಂದೂ ಆಗಲಿ 
ಕ್ಸ ಎಂಬ ಸಿನ್ನೆಯು ನಮ್ಮಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನೀಡುವ ಅನ್ನನು, 
ಭೌದ್ಧಿಕ ಆಥವಾ ಶಾರೀರಿಕ ಯಾವದಿದ್ದರೂ, ಅದು ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಪುಷ್ಟೀಕರಿಸಬೇಕು. ದಯಮಾಡಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ವಿಷವನ್ನು ನೀಡಬೇಡಿರಿ. 

ಇಂಥ ದಿವ್ಯ ಕರ್ಮಮಯವಾದ ಜೀವನವು ನಮ್ಮದಾಗಲಿ, ಬಿಂಬ 
ಹಿರಿಯಾನೆಯು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟ ಬಾಳಿ ಬೆಳೆಯಲಿ. “ಮೋಕ್ಷವು ನಮ 
ಕಠಿಣವಲ್ಲ,'' ನೋತನ, ಬಾಗಿಲಲ್ಲಿ, ನೀಗಿಲಲ್ಲಿ, ಕಚೇರಿಯಲ್ಲಿ, . 
ಖಾನೆಯಲ್ಲಿ, ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿದೆ, ಒಲೆಯ ಹತ್ತಿರವಿದೆ; ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ 
ಇದೆ. ಸಮಾಜವು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಹೊಟ್ಟೆಯ ಉ BS ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಮತ್ತೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವ ಮಹಾಪುರುಸನು, ನಿಜವಾದ 
ಸಂತನು. ಸ ಮಾಜನಲ್ಲಿ ಹಬ್ಬಿದ ಕೊಳೆಯನ್ನು ಹೋಗಾ! ನಿರ್ಮಲ 
ಜೀನನನನ  ನಹೆಯಿಸಲು ಧನು ಕ ಬುಷಿಯು, ಎರಡನೆ 
ಹ ಪುಷ್ಪನಾಗುವ ಕರ್ಮಶ ಶೂನ್ಯ ಜೀವನವು ಸಾಕು ಇನ್ನು. 
ಬಾಯಿಂದ ಹೆರಿ ಹರಿ, ಎಂದು ಬಡಬಡಿಸುವ, ದೇಹಭೋಗಗಳನ್ನು 
ಉಪಭೋಗಿಸಲು ಹಾತೊರೆಯುವ ಜೀವಗಳು, ಹುಳಿಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ. 
ಹೊಟ್ಟೆಗಾಗಿ ಯಾವದಾದರೊಂದು ಕೆಲಸ, ಆದರೆ ಅದನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ 
ರಾಮನನ್ನು ಮರೆಯಬೇಡಿರಿ. ಶೆಕ್ಕೆ ಸಿಂದಿ ಮಾರಿ ಹೊಟ್ಟೆಯನ್ನು ರೊಟ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ತುಂಬಬೇಡಿರಿ, ರಾಮನ ನೆನಹು ಎಂದರೆ ಮಂಗಲವನ್ನು 
ಸ್ಮರಿಸುವದು. . ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಅರಿಯುವದು, ಕೆಲವರು ಬರೆ 
ಬಾಯಿಂದ ರಾಮ್ಕ ರಾಮ ಎಂದು ಉಜಚ್ಚರಿಸುತ್ತ ಕಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಬಾಯಿಂದ ರಾಮ ರಾಮ ಎಂದರೂ ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ; ಆದರೆ ಕೈಯಿಂದ ಕೆಲಸ 


ಮಾಡಿರಿ, ಸೇನೆ ಸಲ್ಲಿಸಿರಿ. ನಾನು ಬರೀ ನನ್ನ ತಾಯಿಯ ಹೆಸರಿನ 


ಆ 


ಎ 


we ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಜಪ ಮಾಡಿದರೆ ಅದು ಅವಳಿಗೆ ಸೇರುವಂತಿಲ್ಲ. ತಾಯಿಗೆ ನೆರವಾಗದೆ, 
ಬರೇ ಅವಳ ಹೆಸರಿನ ಜಸ ಮಾಡತೊಡಗಿದಕೆ ಅದೊಂದು ಡಂಭಾಚಾ 
ರವೇ ಆಗುವದಿಲ್ಲವೇ? ದೇವರ ಹೆಸರಿನ ಜಸ ನಡೆಯಲ್ಲಿ ಆದರೆ 
ಕೃ ಯಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವದನ್ನು ಬಿಡಬೇಡಿರಿ, ಸೇವೆಯೆಂದರೆ ದೇವರು. 
"ನನ್ನ ಚರಕ, ಇದೊಂದು ದೇವರ ಹೆಸರೆ'' ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು 
ಒಮ್ಮೆ ಅಂದರು. ಈಶ್ವರನಿಗೆ ಸಾವಿರಾರು ಹೆಸರುಗಳು ಅನೆ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಮಂಗಲನಸ್ತುವು ಅವನ ಸ್ವರೂಪವೇ, ಅವನ ಹೆಸರಿ. 

ಬಾಯಿಂದ ದೇವರ ಹೆಸರು, ಕ್ಸ ಯಿಂದ ಸೇನೆಯ ಕರ್ಮವು. 
ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ದೇವರಲ್ಲಿ ಅಸರಂಪಾರ ಪ್ರೇಮವು ಉಕ್ಕೇರಿ ಕರ್ಮವು 
ಕೈಯಿಂದ ಜಾರಿಹೋಗುವದು, ನಿಮ್ಮ ಖಾನಾವಳಿಗೆ ಬರುವವರೆಲ್ಲರು 
ದೇವರೆಂದು ಭಾವಿಸಿ, ನೀವು ಅನರಿಗೆ ಬಡಿಸುವಾಗ ಭಾವನೆಯು ಉಕ್ಕೇರಿ, 
ಬಡಿಸುವದನ್ನೆೇ ಮರೆಯಬಹುದು. ಆ ಗ್ರಾಹಕರೂಪಿಯಾದ ದೇವರನ್ನು 
ನೋಡುತ್ತ ನಿಲ್ಲುವಿರಿ. ಕಂಬನಿಗಳು ಸುರಿಯುವನು; ಭಾವಗಳೆಲ್ಲವೂ 
ಉಕ್ಕೇರುವವು. ಈ ರೀತಿ ಕರ್ಮವು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಜಾರಿಹೋಗುವ 
ಅವಸ್ಥೆಯೇ ಕೊನೆಯದು. ಇದು ಕರ್ಮದ ಕೊನೆಯ ಪರಮೋಚ್ಚ 
ರೂಪವು. ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮೆದುರು ಊಟಕ್ಕೆ ಕೂತವರು, ತಿನ್ನದೆ 
ತೃಪ್ತಿಗೊಳ್ಳುವರು. ಬಡಿಸುವವನ ಕಣ್ಣೊಳಗಿಂದ ಸುರಿಯುವ ಪ್ರೇಮ 
ಗಂಗೆಯ ಪ್ರವಾಹದಿಂದಲೇ ಪುಷ್ಟಿತುಷ್ಟಿಗೊಳ್ಳುವರು. ಆದ್ದರಿಂದ ರಾಮ 
ಕೃಷ್ಣ ಪರಮಹಂಸರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ದೇವರ ಹೆಸರು ಉಚ್ಛಾರವಾ 
ದೊಡನೆ ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಕಂಬನಿಗಳು ಸುರಿಯುವದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಬೇಡ.?? 

ಆದರೆ ಈ ಮಟ್ಟವನ್ನು ಮುಟ್ಟದೇ ಯಾವ ಪಾಪಾತ್ಮರು ಬಾಯಿಂದ 
“ನಾರಾಯಣ, ನಾರಾಯಣ? ಅನ್ನುತ್ತ ಆಹಾರ, ವಿಹಾರಗಳನ್ನು 
ಉಪಭೋಗಿಸುತ್ತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸುಳಿದಾಡುತ್ತಾರೊ, ಅವರನ್ನು ಶಗಣಿಯ 
ಉಂಡಿಯಿಂದ ಹೊಡೆದು ದೂರ ಎಸೆಡೊಗೆಯಬೇಕು. ಇದಕ್ಕೆ ಭಾರ 
ತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಒಪ್ಪುತ್ತದೆ. 

“ನಿಮಗೆ ಸರಿಹೋಗುವ ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳಿರಿ. ಅದರಲ್ಲಿ 
ಶಲ್ಲೀನರಾಗಿರಿ, ನಿರಹಂಕಾರಿಯಾಗಿರಿ, ನಿಃಸ್ವಾರ್ಥಿಯಾಗಿರಿ. ಈ ಕರ್ಮ 
ದಿಂದ ಸಮಾಜ ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ನುರೆಯಬೇಡಿರಿ. 


ಭಕ್ತಿ ೪೯ 
ಮತ್ತು ಕ್ರಮೇಣ ನಿಮ್ಮ ಸೇವಾಕರ್ಮೆದ ಮಟ್ಟನ್ನು ಬೆಳೆಸಿರಿ. ಒಂದು 
ದಿನಸ ಈ ದೇಹನನ್ನು ತೆರವು ಮಾಡಿಗಿ. ಮತ್ತು ಆ ದೇಹ ಬಂಗಾರವಾಗಲಿ” 
ಎಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ನಿಮಗೆ ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂದರೆ ಸೇವೆಯ, ಕರ್ಮದ ಮಹಿಮೆ. 

ಆದರೆ ಇಂದು ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕೊಲೆಯಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮಶೂನ್ಯರಾಗಿ 
ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ನಾರಾಯಣನ ನಾಮೋಚ್ಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುವವನ ಇದಿರು 
ಹಣರಾಶಿ, ಆದರೆ ಬೀದಿಗಳನ್ನು ಉಡುಗಿ, ಹೊಲಸನ್ನು ಹೊರ ಚೆಲ್ಲ 
ಅವುಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಲ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಕುಡಿಯಲು ನೀರು ಇಲ್ಲ. ಹೊಟ್ಟೆ 
ತುಂಬ ಅನ್ನ ಸಿಗುವದಂತೂ ದೂರ ಉಳಿಯಿತು. ಕರ್ಮಹೀನರಿಗೆ ಪಾದ 
ಪೂಜೆ ಮತ್ತು ದುಡಿಯುವರರಿಗೆ ಅಪಹಾಸ್ಯ ಮತ್ತು ಲತ್ತಾ ಪ್ರಹಾರ! 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಆತ್ಮವು ಪ್ರಡಿಪ್ರಡಿಯಾಗಿದೆ. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅಭಿಮಾನಿಗಳೆ್ಲರೂ ಕರ್ನುವನ್ನಾಚೆರಿಸುನನರನ್ನು ಪೂಜಿ 
ಸಲು ಏಳಬೇಕು. 

ಮೋಕ್ಷ ಮತ್ತು ಆನಂದದಿಂದ ತುಂಬಿದ ಪರಂಧಾಮವು ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ, 
ವ್ಯಂಗ್ಯ ದುಃಖ ನೈಸಮ್ಯ ಬರಗಾಲ, ಬಡತನ, ಹೊಲಸು, ರೋಗ, 
ಬಡೆದಾಟಿಗಳಿಲ್ಲದ ಪರಮ ಮಂಗಲವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸೂರ್ಯನು ಬೆಳ 
ಗುನ ಧಾಮವು ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ, ಒಣ ಅಭಿಮಾನ, ಕೀಳು ಮೇಲೆಂಬ 
ಭಾವನೆ, ಆಲಸ್ಕ್ಯ ಹುಚ್ಚು ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಎಸೆದೊಗೆಯಿರಿ, ಮತ್ತು ಸೇವೆ 
ಯಿಂದ ಕರ್ಮದಿಂದ ವರ್ಣಧರ್ಮದಿಂದ ತುಂಬಿತುಳುಕುವ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಹಿಂಬಾಲಿಸಿರಿ. 

"ಓಂದು ಮೊಳ ರಂಟಿಯನ್ನು ಹೊಡೆಯುವದಡು ನೂರು ನ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಗಳನ್ನು ಕೊಡುನದಕ್ಕಿಂತ ಹಿರಿದಾದದ್ದು; ಒಂದು ಮೊಳ ಖಾದಿ ನೇಯು 
ವದು ಜನತಪಕ್ಕಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠ; ಒಂದು ಅರಿವೆಗೆ ಬಣ್ಣ ಕೊಡುವದು 
ಪಾಂಡಿತ್ಯನನ್ನೆಲ್ಲ ಮೀರಿದ್ದು. ಒಕ್ಕಲಿಗರಾಗಿರಿ, ನೇಕಾರರಾಗಿರಿ, ಬಣ 
ಗಾರರಾಗಿರಿ, ಯಾರೂ ಸೋಮಾರಿಗಳಾಗಬೇಡಿರಿ, ಒಂದು ಗಡಿಗೆಯನ್ನು 
ತಯಾರಿಸುವದು, ನಿಮ್ಮ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನವು, ಒಂದು ಕೆರನನ್ನು 
ನೆಟ್ಟಗೆ ಹೊಲಿಯುವದು ನಿನ್ನ ಸಿರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾದದ್ದು, ಗಾಲಿಗೆ ಹಳಿ 
ಕೂಡಿಸುವದು ನಿದ್ವತ್ತೆಯನ್ನು ಮೀರಿದ್ದು. ಕುಂಬಾರರಾಗಿರಿ, ಕಮ್ಮಾರ 
ರಾಗಿರಿ, ಚಮಗಾರರಾಗಿರಿ, ಸೋಮಾರಿಗಳಾಗಬೇಡಿರಿ,?' ಇದು ಇನ್ನು 


ಎಡ ಸರಾ 


೪೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಮೇಲೆ ನಮ್ಮ ಮಂತ್ರವು. ಇದೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು. 

` ಅಮೇರಿಕಾ ದೇಶದಲ್ಲಿಯ ಸುಪ್ರಸಿದ್ಧ ನಾಗರಿಕನಾದ ಬೆಂಜಾಮಿನ” 
ಫ್ರ್ಯಾಂಕಲಿನ್ನನು ಇಂಗ್ಲಂಡಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಮರಳಿ ತನ್ನ ದೇಶಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ 
ಅವನಿಗೆ “ಇಂಗ್ಲಂಡದಲ್ಲಿ ಏನು ನೋಡಿದಿರಿ??' ಎಂದು ಕೇಳಿದರು. 
“ಇಂಗ್ಲಂಡದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜನರು ಉದ್ಯೋಗಪ್ರಿಯರು, ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು 
ಏನಾದರೂ ಮಾಡುನದರಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಗಾಳ್ಕಿ ಉಗಿಗಳು ಸಹ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಗಾಳಿಯಿಂದ ದೊಡ್ಡ ಚಕ್ರಗಳು ತಿರುಗುತ್ತವೆ. 
ಉಗಿಯಿಂದ ಯಂತ್ರವನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಗ್ಲಂಡದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ದುಡಿ 
ಯುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಒಬ್ಬನೇ ಒಬ್ಬ ಸಭ್ಯಗೃಹಸ್ಸನು ಭಟ್ಟಯಾದನು” 
ಎಂದು ಫ್ರ್ಯಾಂಕಲಿನ್ನನು ಹೇಳಿದನು. “ಯಾರು ಅನನು??' ಎಂದು 
ಎಲ್ಲರಿಂದ ಕೂಗು ಕೇಳಿಬಂದಿತು. “ನಿಗ್‌-ಹೆಂದಿ ಏನೂ ಕೆಲಸ ಮಾಡಜಿ 
ಹೊಲಸನ್ನು ತಿನ್ನುತ್ತ ಅತ್ತಿತ್ತ ಓಡಾಡುತ್ತಿತ್ತು.'' ಎಂದು ಬೆಂಜಾಮಿನ್ನನು 
ಹೇಳಿದನು. 

ದುಡಿಯದನವರಿಗೆ ಬೆಂಜಾಮಿನ್ನನು ಕೊಟ್ಟ ಪದವಿ ಇದು-ಸಿಗ್‌, 
ಎಂದು. ಶ್ರಮಹೀನರೆಂದರೆ ಹೆಂದಿಗಳಿದ್ದ ಹಾಗೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಶ್ರಮಹೀನರೇ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಮೇರಿಕೆಯು ವೈಭವದ ಶಿಖರದ ಮೇಲೆ 
ಯಾಕೆ ? ಮತ್ತು ನಾನು ಬಡತನದ ಆಳವಾದ ಕಂದರದಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ? 
ಅನ್ನುವದು ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

ಪೂಜೆಗೆ ಯೋಗ್ಯನಾದ ಒಕ್ಕಲಿಗನನ್ನು ನಾವು ಧಿಕ್ಕರಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಹರಿಜನರನ್ನು ಊರಹೊರಗೆ ಇಡುತ್ತೇವೆ. ಹೆಂಗಸರ ಪಾತಿವ್ರತ್ಯವನ್ನು 
ಭಂಗಮಾಡುವನರನ್ನು, ಕರ್ಮಹೀನ ಸಿರಿನಂತರನ್ನು, ಧರ್ಮದ ಹೆಸರು 
ಹೇಳಿ ಜನರನ್ನು ಮೋಸಗೊಳಿಸುವನರನ್ನು, ಭ್ರಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಹಬ್ಬಿಸು 
ನವರನ್ನು ನಾವು ಪೂಜಿಸುತ್ತೇವೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉಪಾಸಕರು 
ಈ ಮಬ್ಬುತನನನ್ನು, ಮೂರ್ಬತನವನ್ನು, ಕೀಳಮನೋವೃತ್ತಿಯನ್ನು 
ಎಸೆದೊಗೆಯಬೇಕು. ಭೂಮಿತಾಯಿಯ ಧೊಳಿಯಲ್ಲಿ ಮುಣುಗಿದವನೇ 
ನಿಜವಾದ ಮಂಗಲನು, ಪನಿತ್ರನೆಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. ಮಣ್ಣಿ ನಿಂದ 
ಮುಣಗಿದನನು ಅಪವಿತ್ರನೆಂದು ನಾವು ಭಾವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅವನು 
ಅಂತಃಶುದ್ಧನು. ಇವನು ಬಿಚ್ಚು ಮನಸ್ಸಿನವನು. ಆದರೆ ಅಗಸನಿಂದ 
ಸ್ವಚ್ಛಮಾಡಿಸಿದ ಅರಿನೆಗಳನ್ನು ತೊಡುನನರು, ದಿನಾಲು ಸಾಬೂನನ್ನು 


ಭಕ್ತಿ 1 ೧ 
ಹಚ್ಚಿ ಮೈತೊಳೆದುಕೊಳ್ಳುವನರು, ಮತ್ತು ಬಾಚಣಿಕೆಯಿಂದ ಬೈತಲೆ 
ತಕ್ಕೊಳ್ಳುವವರು ಹೊರಗೆ ಕಾಣಲಿಕ್ಟೈ ಚಂದ ಆದರೆ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೊಲಸು. ಯಾವಾಗಲೂ ಅಪಚನದ ತಕರಾರು ಇದ್ದವರು. ದುಡಿತವಿಲ್ಲ 
ಎಂದ ಮೇಲೆ ಸಚನನೆಲ್ಲಿ? 

ನಿಜಾರಮಾಡಿರಿ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ತತಿಯ ಜೀನಾಳನನ್ನು ಅರಿ 
ಯಿರಿ ಗೀತೆಯ ಅಂತರಂಗವನ್ನು ಕಾಣಿರಿ, ತನ್ನ ನೀತಾಂಬರದಲ್ಲಿ 
ಕಡಲೆ ಹಾಕಿ ಅರ್ಜುನನ ಕುದುರೆಗೆ ಅವನ್ನು ತಿರಿಸುವ, ಅವುಗಳ ಚಾಕರಿ 
ಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಗೋಪಾಲಕೃಸ್ಣನನ್ನು ನೆನಸಿ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಶುದ್ಧ ಮಾರ್ಗ 
ವನ್ನು ತೋರಿಸಿರಿ. ಇಂದಿನ ಅಳುಮುಖವಾದ ಸಂಸಾರವು ಸುಖಮಯ 
ವಾಗಿ, ಸಮ ದ್ಧಿಯುಳ್ಳ ದ್ದಾಗಿ, ಆನಂದಮಯವಾಗಿ ಆಗುವಂತೆ ನಡೆಯಿರಿ, 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ "ಉಪಾಸೆ ನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ರಾಷ್ಟ್ರ ನ್ನ ಬಡತ 
ನದ ದಾಸ್ಯದ ಕೊಳೆಯಲ್ಲಿರುನದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸದ್ಫರ್ಮವಿದ್ದಲ್ಲ ಸಿರಿಯು, 
ವೈಭವವು, ಮತ್ತು ಜಯನು ಇದ್ರೇ ಇರುವವು. 
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ನಮ್ಮ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸರಿಹೋಗುವ ಸಟ. ಆರಿಸಿ, ಅದರಲ್ಲಿ 
ಹೃದಯದ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಸುರಿಸಿದೆವು. ಆದರೆ ಇಷ್ಟ ದಿಂದಲೇ ಮುಗಿಯ್ಯ 
ವಾತಿಲ್ಲ. ಆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವು ಬೆರೆಯದಿದ್ದರೆ ಅದ ು ಪೂರ್ಣತ್ವವನ್ನು 
ಹೊಂದುವಂತಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನ, ಭಕ್ತಿಗಳ ed ಬೇಕು. 

ಜ್ಞಾನವು ಎರಡು ನಿಧವಾದದ್ದು. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ವಿಜ್ಞಾನ 


ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜ್ಞಾ _ನವೆಂದರೆ ಅದ್ವೈತ. ಮಾನವನ ಜಾಶಕಿಯೆಲ್ಲ ನ 
ಅವರೆಲ್ಲರು ನನ್ನ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರು. ಮತ್ತು ಅವರ ಸೇವೆಯನ 
ಮಾಡಲು ವಿಜ್ಞಾ; ನನು ಬೇಕು. --ಎಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯೇ 
ದೃಷ್ಟಿಯು, ಈ ದ್ಯ ಸ್ಟಿಯು ಬಾರದಿದ್ದರೆ ನಿಜ್ಞಾ ನವು ನಿಘಾತಕವಾಗುವದು 


"ಗಿ 
ಅದ್ವೈತದ ತತ್ನ ಬಾನ, ಒಂದಾಗುವ ತತ್ವಜ್ಞಾನ, ಪ್ರೇಮದ ತತ್ವಜ್ಞಾನ, 


(೨ ` ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ " PA 
ಇವೆಲ್ಲವೂ ವಿಜ್ಞಾನದ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಾಗಬೇಕು, ETE ನಿಜ್ಞಾ ಇಷ 
ಜಗತ್ತನ್ನೆಲ್ಲ ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿ ಮಾಡುನದು. ನಿಜಾ ಇ ನದಿಂಡ ಸಂಸಾಕನ 
ಸೊಗಸಾಗದೆ, ಚ ನೋಟನಾಗುವದು. 
| ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಟಾಲಸ್ಬಾಯನು ಅಂದಿದ್ದಾನೆ. “ಎಲ್ಲ-ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ 
ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿರಿ, ಮೊದಲು ಮನುಷ್ಯರು ಒಬ್ಬರೊಡನೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬರು 
ಹೇಗೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬ ಶಾಸ ಕ್ರನನ್ನು ಸಿದ್ಧ ಸ > ಎಲ್ಲ ಶಾಸ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾಜ ಶಾಸ್ತ್ರ ವೇ ಪ್ರಧಾನ ಶಾಸ್ತ್ರವು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ೫! 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಅದ್ದೆ ತ ಶಾಸ್ತ ಸ್ತವನ್ನು ಮುಂದಕ್ಕೊಯ್ಯಲು ಹಾಕೊಕಿಯು 
ತ್ತಿದೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸುಖ ನೊರೆಯಜೇಕು. ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ 
ಅನ್ನ, ಮೈತುಂಬ ಬಟ್ಟಿ ಸಿಗಬೇಕು, ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನವು ಜೊಕೆಯಬೇಕು. 
ಯಾರು ಯಾರನ್ನೂ ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿಡಬಾರದು, ಯಾರು ಯಾರನ್ನೂ ಹೀನ 
ರೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಎಲ್ಲರ ವಿಕಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಅನುವು ದೊರೆಯಬೇಕು. 
ಪ್ರಬಲರು ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಸುಲಿಯಬಾರದು. ನಮಗೆ ಅಂತಸ್ತಿನ ಮನೆ 
ಬೇಕೆಂದು ನೆರೆಹೊರೆಯರ ಮನೆಗಳನ್ನು ನೆಲಸಮಮಾಡಬಾರದು. ಇಟಲಿ 
ಯನ್ನರು ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಅಬಸೀನಿಯನ್ನರು ಅಳಿಯಬಾರದು. ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದ ತತ್ವಗಳು ಪ್ರಸ್ಥಾನಿತವಾಗಬೇಕು. ದೇಶದೇಶಗಳಲ್ಲಿ, ಜಾತಿ 
ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಪ್ರೇಮಸಂಬಂಧಗಳು ನುನ್ಸಿಸಲ್ಪಡುವದಿಲ್ಲವೂ, 
ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಿಜವಾದ ಶಾಂತಿ ಸಮಾಧಾನಗಳು ನೆಲೆಗೊ 
ಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. 
ಇವತ್ತು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾರಾದರೂ ಸ್ವತಂತ್ರರಿದ್ದಾರೆಯೋ ? 
ಯಾರೂ ಸ್ಟತಂತ್ರರಿಲ್ಲ. ಜರ್ಮನಿ, ಇಟಲಿ, ಜನಾನ ಇವು ಸ್ವತಂತ್ರ 
ಅನೆ ಎಂದು ನಾವು ತಿಳಿದಿದ್ದೇವೆ, ಆದರೆ ಅದು ಭ್ರಮೆ, ಒಂದು ರಾಷ್ಟ್ರವು 
ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಲ್ಲಿ ಬಳಲುವಾಗ ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾಂಗವು ಸ್ವತಂತ್ರನಿರು 
ವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಸಿಂಹವೆ ತಾನು ಪಶುಗಳ ಅರಸನೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತದೆ. ಅದಕೆ 
ಸಿಂಹನು ಯಾವಾಗಲೂ ಹಿಂದೆ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ, ನನ್ನನ್ನು ಯಾರಾ 
ದರೂ ತಿನ್ನಲು ಬರುತ್ತಾರೆಯೋ ಏನೋ ಎಂಬ ಅಂಜಿಕೆಯಿಂದ. ಅದು 
ಆನೆಯ ರಕ್ತವನ್ನು ಕುಡಿದಿರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಮನಸ್ಸು ಅದನ್ನು ತಿನ್ನುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು ಅನ್ನುತ್ತದೆ. “ನಿನ್ನನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು, ನಿನ್ನ ರಕ್ತ ಕುಡಿಯಲಸ 


ಯಾರಾದರೂ ಬರಬಹುದು.” | 4 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಸ್ವತಂತ್ರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಭೂಮಿಕೆಯು ಇದೇ ತರ 
ಹದ್ದು. ರಶಿಯವು ಪ್ರಬಲವಾಗುತ್ತ ನಡೆದಜಿಯೆಂದು ಜಪಾನಕ್ಕೆ ಅನಿಸು 
ತ್ವದೆ. ಜರ್ಮನಿಯು ತನ್ನ ಮೈಮೇಲೆ ಬರುವದೆಂದು ರಶಿಯಾಕ್ಕೆ ಅಂಜಿಕೆ. 
ಇಟಲಿಯು ದಿನದಿನಕ್ಕೆ ಪ್ರಬಲವಾಗುತ್ತ ನಡೆದದೆಯೆಂಬ ಬೇನೆಯು 
ಇಂಗ್ಲಂಡಕ್ಕೆ. ಫ್ರಾನ್ಸಕ್ಕೆ ಜರ್ಮನಿಯ ಅಂಜಿಕೆ ಇದ್ದದ್ದೆ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಜಿಕೆಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವು ಹಬ್ಬಿದೆ. ಬಂದೂಕದ ಮೇಲೆ 
ಕೈಯಿಟ್ಟು, ಸುಖದಿಂದ ರೊಟ್ಟಿ ತಿನ್ನಲು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತಾರೆ ಇವರೆಲ್ಲರು. 
ಹತ್ತಿರ ಬಾಂಬು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ಚಹಾ ಪಾನವನ್ನು ನಡಿಸಿ 
ದ್ಹಾರೆ. ತಲೆಗಿಂಬಿನ ಹತ್ತಿರ ಕತ್ತಿಯನ್ಸಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಮಲಗುತ್ತಾರೆ. 
ಯಾರಾದರೂ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಗುಪ್ತ ಒಪ್ಪಂದ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆಯೋ, 
ಹೊಸ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿದ್ದಾರೋ ಎಂಬ ಅಂಜಿಕೆಯು ಹಗ 
ಲಿರುಳು. ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದತ್ತ ಗುಪ್ತ ಪೋಲೀಸರ ಓಡಾಟ, ಕಾರಸ್ಥಾನ 
ಗಳು, ಗುಪ್ತ ಸಂಧಾನಗಳು. ಜಗತ್ತು ನರಕ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲಿ 
ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಅಂಜಿಕೆ, ಸಂಕಟ; ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಸಹ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಇಲ್ಲ. 
ಯಾನ ಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಬೆಂಕಿಯ ದೊಂಬಿ ಏಳುವದೋ ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥವು, ಹಿಂಸೆಯು, ಇರುವ ವರೆಗೆ ಈ ಸ್ಪರೂಪವು 
ಬದಲಾಗುನಂತಿಲ್ಲ. ನನ್ನ ಹೋಳಿಗೆಯ ಮೇಲೆ ತುಪ್ಪವು ಬೇಕು. ನನಗೆ 
ಅಂತಸ್ತಿನ ಮನೆ ಬೇಕು. ಎರಡನೆಯವರು ಹಾಳುಭಾವಿ ಬಿದ್ದರೂ 
ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ- ಎಂಬ ಮನೋವೃತ್ತಿಯು ಇರುವ ವರೆಗೆ ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಭಯ 
ಭೀತರಾಗಿರುವದು ಸಹಜ, ಹಿಂಸೆಗೆ ಅಂಜಿಕೆ. ತನ್ನನ್ನು ಯಾರಾದರೂ 
ನಾಶಗೊಳಿಸುವರೆಂಬ ಅಂಜಿಕೆಯು ಹಿಂಸೆಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಇದ್ದದ್ದೆ. 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮನೊಂದು ನಿರ್ಭಯ ವಸ್ತುವು, 
“ಆನಂದಂ ಬ್ರಹ್ಮಣೋ ನ ಭಿಭೇತಿ ಕದಾಚನ” ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಯು 
ನಿರ್ಭಯ ವೃತ್ತಿಯವನಿರುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲರ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಣಗುತ್ತಾನೆ. 
ವಿಮಾನಗಳೊಳೆಗಿಂದ ಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ಚೆಲ್ಲಿದಾಗ ಜೀವಗಳು 
ಮಣ್ಣು ಪಾಲಾಗುತ್ತದೆ. ವಿಷವಾಯುವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಜನರು ಕೊಲ್ಲಲ್ಬಡು 
ತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿ, ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ಹಿಂಡಿ 
ಹಿಪ್ಪಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ, ಹೀಗೆ ವಿಜ್ಞಾನದ ದುರುಪಯೋಗ ನಡೆದದೆ. ಬೆಂಕಿ 





ತ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಹಚ್ಚುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬುದ್ಧಿಯ ಉಪಯೋಗವು ನಡೆದದೆ. 
” ತನ್ನಂತೆಯೆ ಪರರೆಂಬ” ಅದ್ವೈತ ದೃಷ್ಟಿಯು ಬಾರದಿದ್ದರೆ 
ವಿಜ್ಞಾ ನವು ವ್ಯರ್ಥವಾದದ್ದು. ಜ್ಞಾನಹೀನ ವಿಜ್ಞಾನದ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಸಮಾ 
ಜದ ಕಾರಭಾರವನ್ನು ಕೊಡುವದೆಂದಕ್ಕೆ ಮಂಗನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕೊಳ್ಳಿ ಕೊಟ್ಟ 
ಹಾಗೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಾವು ಮೊದಲು ಬಾಂಧವ್ಯವನ್ನು ಬೆಳೆಸ 
ಬೇಕು, ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ ದೇವರ ಮಕ್ಕಳಾಗಬೇಕು, ಯಾರೂ ಆರ್ಯ 
ರಲ್ಲ, ಅನಾರ್ಯರಲ್ಲ, ಹಿಂದುಗಳಲ್ಲ, ಮುಸಲ್ಮಾನರಲ್ಲ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ 
ಮನುಷ್ಯರಿದ್ದೇವೆ. ಯಾರನ್ನೂ ಸರರೆಂದು ಭಾವಿಸದೆ ಎಲ್ಲರ ಪೂಜೆ 
ಯನ್ನು ವಿಜ್ಞಾನಮಯ ಕರ್ಮದಿಂದ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಆರ್ಯ-ಜ್ಯೂಜನರ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಯಬಾರದೆಂದೂ, ಆರ್ಯರೇ 
ಶ್ರೇಷ್ಕರೆಂದೂ ಹಿಟ್ಲರನು ಜ್ಯೂ ಜನರನ್ನು ಜರ್ಮನಿಯಿಂದ ತಳ್ಳಿ ಹಾಕಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಇದು ರುದ ಹುಚ್ಚು. ಮತ್ತು ಪಾಶವೀ ವೃತ್ತಿಯು. ಇದನ್ನೇ 
ನೋಡಿ ಕೆಲ ಹಿಂದು ಸಂಘಟನಾವಾದಿಗಳು “ನೋಡಿರಿ! ಒಟ್ಟಿ ರನು 
ಹೇಗೆ ಜ್ಯೂಜನರನ್ನು ಜರ್ಮನಿಯಿಂದ ತಳ್ಳಿ ಹಾಕಿದ್ದಾನೆ ಹಾಗೆ ಮುಸ 
ಲ್ಮಾನ ಜನರನ್ನು ಹಿಂದುಸ್ತಾನದಿಂದ ತಳ್ಳಿ ಹಾಕಿರಿ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಇದು ಸಂಸ್ಕಾರಹೀನ, ಕಾಡುಜನರ ತತ್ವಜ್ಞಾನ. ಇದು ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಇಡೀ ಮಾನವ ಜಾತಿಯನ್ನೇ 
ಸ್ವಾಗತಿಸುತ್ತದೆ. “ಶೃಣ್ವಂತು ಅಮೃತಸ್ಯ ಪ್ರುತ್ರ್ರಾಃ'' “ದೇವರ ಅಮೃತ 
ಸ್ಪರೂನಿಗಳಾದ ಮಕ್ಕಳೇ ಕೇಳಿರಿ? ಎಂದು ನಮ್ಮ ಖುಷಿಗಳು ಗರ್ಜಿಸು 
ತ್ತಾರೆ. ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂದೇಶವು. ಇನ್ನು ಮುಂದಾ 
ದರೂ ನಾನು ಬೀರುವ ಸಂದೇಶವು ಇದೇ. ಆರ್ಯರಿರಲ್ಲಿಿ, ಅನಾರ್ಯ 
ರಿರಲಿ, ಕೆಂಪು ಮುಖದನರಿರಲಿ, ಕಪ್ಪು ವರ್ಣದನರಿರಲಿ, ಹಳದಿ ಮೋರೆ 
ಯವರಾಗಲಿ, ಮೊಂಡ ಮೂಗಿನನರಾಗಲಿ, ದಪ್ಪ ತುಟಿಯನರಿರಲಿ, ಎತ್ತರ 
ವಿರಲಿ, ಗಿಡ್ಡ್ವರಿರಲಿ ಎಲ್ಲ ಮಾನನರನ್ನು ತನ್ನ ಬಾವುಟದ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಜ್ಜಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. 
ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕ ವಿಜಯದಿಂದ ಮರುಳಾಗಿ ಹಿಟ್ಲರನನ್ನು ಅನುಕರಿಸಿ 
ಪಶುಗಳಾಗುವದು ಬೇಡ. ನಾವು ಹಿರಿದಾದ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ವಾರಸದಾರರು. 
ದಿವ್ಯಮಾನವತೆಗಾಗಿ ಬಾಳುವಾ, ಅಳಿಯುನಾ. ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ, ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಿರಿದಾದ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 


ಜಾನ rH 
ಇಇ 


ಮಾ 


ಮಾನಸ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿವೆ. ಯಾರು ಯಾರನ್ನೂ ಕಂಡು ನಗುವ 
ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. 


ಮಾನವೀ ಐಕ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜೀವಾ 
ಳವು. ಯಾವ ಕೆಲಸನನ್ನು ಕೈಕೊಂಡರೂ ಇದೇ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನಿ ಡಬೇಕು, 


ಭಕ್ತಿಯೆಂದರೆ ಅದ್ವೈತ ಜ್ಞಾನವೇ. ನನ್ನಂತೆ ಪರರು, ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಆತ್ಮ 
ಶಕ್ತಿಯೇ ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಇದೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆಯು ಬಂದೊಡನೆ, ನಮಗೆ ಎಲ್ಲ 
ರಲ್ಲಿಯೂ ಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರೀತಿಯು ಕಂಡು ಬರುವದು. ಅವನೆಂದರೆ 
ನಾನು; ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಾನು ಅನನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು, ಎರಡನೆಯ 
ವರನ್ನು ಫ್ರೀತಿಸುವದೆಂದರೆ ತನ್ನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಿದಂತೆಯೇ. 

ಎಲ್ಲ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಈ ಆಶ್ಮೀಯತೆಯು ಇದ್ದರೆ ಕರ್ಮವು ಮನಃ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಮಾಡಲ್ಪಡುವದು. ಕರ್ಮವು ಬತಕರವಾಗಬೇಕಾದರೆ 
ವಿಜ್ಞಾನವು ಅವಶ್ಯ. ನಿಜ್ಞಾ ನವೆಂದರೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವ ಬಗೆ 
ಯನ್ನು ತಿಳಿಸುವ ಶಾಸ್ತ್ರ. ಬರಿಯ ಪ್ರೇಮವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ 
ನಡೆಯದು. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ನಾನೊಂದು ರೋಗಿಯ ಶುಶ್ರೂಷೆಯನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತೇನೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ. ರೋಗಿಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಿದರೆ ಅನನು 
ಸುಧಾರಿಸಲಾರನು. ಅವನ ಅಕೈಕೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಜ್ಞಾನವು ನನಗೆ 
ಬೇಕು. ವಿಜ್ಞಾನವು ಇದನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. ಬರೇ ಪ್ರೇಮವಿದ್ದರೆ ನಾನು 
ಮೋಹಕ್ಕೆ ಒಳಪಟ್ಟು ಕೊಡಬಾರದ್ದನ್ನು ಕೊಡುವೆನು. ಹೀಗೆ ನನ್ನ 
ಪ್ರೇಮವು-ನಿಜ್ಞಾ ನವಿಲ್ಲದ ಪ್ರೇಮವು-ತಾರಕವಾಗದೆ ಮಾರಕವಾಗುವದು. 

ಪ್ರೇಮವು ಕಣ್ಣುಳ್ಳ ದ್ಬಾಗಿರಬೇಕು. ಆಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಕರ್ಮವು ಹಿತ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವದು. ವಿಜ್ಞಾನದ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಆಗಿದೆ ಇಂದು? 
ನಿತ್ಯದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನದ ಅರಿವು ಅವಶ್ಯವಿದೆ. 
ಸ್ಟೋವ್ಚ ಹೊತ್ತಿಸುವದು ಹೇಗೆ? ನೀರು ಥಿರ್ಮಲ ಮತ್ತು ಶುದ್ಧ 
ಮಾಡುನ ರೀತಿ ಯಾವದು? ವಿದ್ಯುತ್‌ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವದು 
ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ? ಬೆಲಿಭೋಕಿಥಿಂದ ಹೇಗೆ ಮಾತಾಡಬೇಕು? 
ಯಾವ ಯಾವ ಕಾಯಿಪಲ್ಲೆಗಳಲ್ಲಿ, ಧಾನ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ನ್ಹಿಟಾಮಿನ್ಸ ಅನೆ? 
ಯಾವ ವ್ಯಾಯಾಮ, ಅಥವಾ ಶಿಕ್ಷಣ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬೇಕು? 
ಸದೀಸ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಏರ್ಪಡಿಸಬೇಕು? ಹಳ್ಳಿಗಳನ್ನು ಸುಧಾ 


೪೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ರಿಸುವ ಬಗೆಗಳು ಯಾವವು? ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ರೀತಿಯಿಂದ ಗೊಬ್ಬರವನ್ನು 
ಹೇಗೆ ತಯಾರಿಸಬೇಕು? ಬೀಜಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಬೆಳೆಯಬೇಕು? ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದ ಸಾವಿರಾರು ವಿಧದ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ ನಿತ್ಯ ಅವಶ್ಯವಿದೆ, 
ನಾವು ಮಾಡುವ ದಿನದ ಕರ್ಮಗಳು ಅಂದವಾಗಿಯೂ ಉಪಯುಕ್ತ 
ವಾಗಿಯೂ ಮತ್ತು ಬೇಗನೆ ಆಗಬೇಕಾದರೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಬಗೆಯ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಮ್ಮದನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. 

ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಮಾಡುವ ಗುಣವಿದ್ದರೆ ನಾವು ಈ ಎಲ್ಲ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ಯತ್ನಿಸುವೆವು. ನನ್ನ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ 
ಮಾತ್ರ ನಾನು ನನ್ನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ವಿಜ್ಞಾನದ ಸಹಾಯದಿಂದ ಅರಿವಿ 
ನಿಂದ ಮಾಡುವೆನು. ಸಾಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ನಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ 
ಮಾತ್ರ ನಾನು ಶಿಕ್ಷಣ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವೆನು. 
ಹುಡುಗರ ಮಾನಸ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಅರಿಯಲೆತ್ಲಿಸುನೆನು. ಘ್ರು ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ನಾನು ಎಂದೂ ಬೇಸರಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಪ್ರೇಮವಿದ್ದ ಲ್ಲಿ ಆಲಸ್ಯವು 
ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. 

ಇಂದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ವಿಜ್ಞಾನವು ಮಾಯವಾಗಿದೆ. 
ವಿಜ್ಞಾನದ ದೀಪವು ನೊಂದಿದೆ. ವಿಜ್ಞಾನ ಪೂಜೆಯು ಅಳಿದಿದೆ. ವಿಜ್ಞಾ 
ನದ ನಂದಾದೀಸನನ್ನು ಪುನಃ ಬೆಳೆಗಬೇಕಾಗಿದೆ., ಯಾರೋ ಓರ್ವ 
ಮಹಾಪುರುಷನು ಯಾವದಾದರೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಶೋಧವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಆ ಶೋಧನು ಕೆಲಕಾಲದ ತರುವಾಯ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರ 
ನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಬಳಕೆಯಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಸಂಶೋಧಕರು 
ನಮ್ಮ ಭರತ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕು. ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ 
ಕಳೆ ಏರುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಅಂಜುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯರು 
ಭೌತಿಕ ವಾದಿಗಳೆಂದು ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿ ಹಲವರು ಅನರನ್ನು ಹೀಯಾಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ತಾವು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕರೆಂದು ಹೆಮ್ಮೆಸಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ನಾವು ಇತ್ತ ಆಧ್ಯಾ 
ತ್ಮಿಕರೂ ಅಲ್ಲ, ಭೌತಿಕರೂ ಅಲ್ಲ. ನಾವು ಹೆಣಗಳಾಗಿದ್ದೇವೆ. 

ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯರು ಭೌತಿಕ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನೆ ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ಅಭಾವದಿಂದ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ ಆಸುರೀ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೇ ಆಚರಿ 
ಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಭೌತಿಕತೆಗೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಯ ಜೋಡು ಇತ್ತರೆ ಎಲ್ಲವೂ 
ಅಂದನಾಗುನದು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಒಡಕಿನ ಕೊಳಚೆ, ಶ್ರೇಷ್ಠ-ಕನಿಷ್ಠ ಭಾವ 


ಜ್ಞಾನ ೯೭ 
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ನೆಯ ತಾಂಡವ, ಬಾಯಿಯಿಂದ ಅಶ್ವದ ಮಾತು; ಅದಕೆ ಕ್ಸ ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಶೂನ್ಯತೆ! ನಮ್ಮ ಅಧ್ಯಾ ತ್ಮವು ಪುಸ ಸ್ಪಕದಲ್ಲಿದೆ. ಭಾರತೀಯ "ಸಂಸೃತಿ 
ಯಲ್ಲಿದ್ದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವು ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ 
ಅಧ್ಯಾ ತ್ಮವ್ರ ಮಾಯವಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನು ನಾನು ಮತ್ತೆ ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತರುವಾ. 
ಎಲ್ಲರೂ ಸುಖಿಗಳಾಗುವಂತೆ ದುಡಿಯುವಾ, ಮತ್ತು ಈ ನಮ್ಮ ಬಯಕೆ 

ಪೂರೈ ಸುವದ ಕ್ಭಾಗಿ ಎ ಮರೆ ಹೋಗುವಾ. 





ಯನ್ನು 
ಪಾ ಶಿ ಮಾತ್ಯರಿಗೆ ಅಧ್ಯಾಶ ದ ಕೊರತೆ ಮಾತ್ರ ಇದೆ. ಆದಕೆ ನಾನು 
ಎರಡೂ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ದರಿದ್ರ ರಾ ಗಿಪ್ಪೀವೆ. ಜ್ಞಾನ, ವಿಜ್ಞಾನ ಇ ವೆರಡು 


ನಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಸತ್ತು ತೆ ಆರ್ಯ ಭಟ್ಟನ--ಭಗವಾನ್‌ yep 

ಈ ೫ ಪುನಃ ಜ್ಞಾನ-ನಿಚ್ಞಾನಗಳರಡು ಉದೆಯವಾಗಕಿಕ್ಕೆ 
ಲ್ಲವೇ? ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭೌತಿಕತೆಗಳ ಸಂಗನುವಾಗುವದು ಅಸಾಧ್ಯವೇ? 

ಈ ಮಾತನ್ಸೆ ಈಶೋಪನಿಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಿಶೇಷವಾಗಿ ಎತ್ತ 

ಚ ಭೆ 


ವಿದ್ಯೆ ಮತ್ತು ಅವಿದ್ಯೆ, ಸಂಭೂತಿ ಮತ್ತು ಅಸಂಭೂ 


5 
| 


ಯನ ನ್ನು ಮಾಡಲು ಬುಹಿಗಳು ಹೇ ದ್ದಾರೆ. 
“ನಿದ್ಯಾ ಅನಿದ್ಯಾಂ ಚ ಯಸ್ವದ್ವೇದ ಉಭಯಂ ಸಹ | ಅನಿದ್ಯಯಾ 
ಮ ಿತ್ಯುಂ ತೀರ್ತ್ವಾ ನಿದ್ಯಯಾಾಮೃತಮಃ ತೆ > ಅವಿದ್ಯಾ ಎಂದರೆ 


ಭೌತಿಕ ಜ್ಞಾನ. ಈ ಭೌತಿಕ ೬ ಸಾ ,ನದಿಂದ ನಾವು ಸಾನನ್ನು ದಾಟುತ್ತೇವೆ: 
ಅಂದರೆ ಈ ಮೃತ್ಯುರೋಕದನ್ಲಿದ್ದ ರೋಗ್ಯ ಸಂಕಟ ಮತ್ತು ದುಃಖಗಳಿಂದ 
ಪಾರಾಗುತ್ತೇವೆ. ಸಂಸಾರ ಯಾತ್ರೆಯು ಸುಲಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ನಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಅಮೃತತ್ಛವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತೇವೆ. 
ಕೇವಲ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೆ ಆಗಲಿ ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆ ಯನ್ನೇ ಆಗಲಿ ಅಭ್ಯ 
ಸಿಸುವವರು ಸಕಿತರಾಗುನರು. ಒಂದು ವೈಳೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಜು 
ಬಿಟ್ಟರೂ ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲ ಆದರೆ ಯಾವ AN ಅನಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಉಪೇ 
್ರಿಸತಕೃದ ದಲ್ಲೆಂದು ಉಸನಿಮಿಷತ್ತು' ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಕೇನೆಲ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದನ್ಲಿಯ 
ತಬ್ಲೀನನಾಗುವವನು ಘೋರ, ಕ್ಕ ಈಡಾಗುವನು, ಯಾಕಂದರೆ 
ವಿಜ್ಞಾನದ ಉಪಾಸಕರು ತಮ್ಮ ಮ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಸಂಸಾರವನ್ನಾದರೂ 
ಸುಂದರವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಕರ್ಮಶೂನ್ಯ ವೇದಾಂತಿಯು ಇಡೀ 
ಸಮಾಜನನ್ನೇ ಮಣ್ಣು ಪಾಲಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಅಥವಾ 
ಭೌತಿಕಶಾಸ್ತ್ರ ಇನೆರಡರಲ್ಲ ಯಾನದಾದರೊಂದೇ ಶಾಸ್ತ ಕ ಮೊರೆ 


₹೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಹೋಗುವದಿದ್ದರೆ, ಅದರಂತೆ ನಡೆಯುವದಿದ್ದರೆ ಭೌತಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೆ 
ಮೊರೆಹೋಗು ಎಂದು ಈಸಶೋಸನಿಮಿಷತ್ತು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಇದರಿಂದ 
ಪಕಿತರಾಗುನಿರ್ತಿ ಆದರೆ ಕೇವಲ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದಿಂದಾದಷ್ಟು ಆಗುದಿಲ್ಲ. 
“ಅಂಧತಮಃ ಪ್ರವಿಶಂತಿ ಯೇ ಉ ಅನಿದ್ಯಯಾಂ ರತಾಃ! ತತೋ 
ಭೂಯ ಏನ ತಮಃ ಪ್ರವಿಶಂತಿ ಯೇ ಉ ನಿದ್ಯಯಾಂ ರತಾಃ |?” ನೂರು 
ವರ್ಷ ಕರ್ಮ ಮಾಡುತ್ತ ಬುಳು ಎಂದು ಹೇಳುವ ಈಶೋಪರಿಷತ್ತು 
ಇದನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ವಿಜ್ಞಾನವು ಹೇಯವೆಂದು ಕಿಳಿಯೆನದು, ಅದನ್ನು 
ಹೀಯಾಳಿಸುವದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಜೋಪಾಸನ ಸಕ 
ನವರಿಗೆ ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ನಿಜ್ಞಾ ನನು ಕ್ಲುಲ್ಲಕನಲ್ಲ. ಅದೊಂದು ಮಹಾ 
ವಸ್ತುನು. ಇದನ್ನು ನಾವು ಈಗಲಾದರೂ ಅರಿಯುವಾ. 

ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನ, ವಿಜ್ಞಾನ ಇವೆರಡು ಶಬ್ದಗಳು ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ 
ಅವೆ, ನಿಜ್ಞಾನನಿಲ್ಲದ ಜ್ಞಾನವು ವ್ಯರ್ಥ. ಜ್ಞಾನನಿಲ್ಲದ-ಅದ್ವೈತ 
ರಹಿತನಾದ ನಿಜ್ಞಾನವು ಭೀಕರವಾದದ್ದು, ಜ್ಞಾನದ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲೆ ನಿಜ್ಞಾನದ ಮಂದಿರನನ್ನು ಕಟ್ಟದರೆ ಅದು ಹಿತದಾಯಕವಾಗು 
ವದು. ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯರು ವಿಜ್ಞಾನದ ಮಂದಿರವನ್ನು ಉಸುಕಿನ ಪಾಯದ 
ಮೇಲೆ ಕಟ್ಟಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಈ ಕಟ್ಟಡವು ಕುನ್ಪರಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ಬೀಳುವದು. ಮತ್ತು ಪಾಶಾ ತ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ 
ಹುಗಿಯಲ್ಪಡುವದು ಖಂಡಿತ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ವಿಜ್ಞಾ 
ನದ ಮಂದಿರವನ್ನು ಕಟ್ಟುವದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಭವ್ಯ ದಿವ್ಯ 
ಕರ್ಮನವಾಗಿಡೆ. ಈ ಮಹಾ ಕರ್ಮವು ಭಾರತದ ಹಾದಿ ಕಾಯುತ್ತಿದೆ. 
ಭಾರತವು ಇದನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳು ವದಿಲ್ಲವೇ ? 

ಪ್ರಸಂಚ ಮತ್ತು ಸರಮಾರ್ಥಗಳ ರಮಣೀಯವಾದ ಕೂಡುನಿಕೆಯು 
ಇದು. ಜ್ಞಾನ, ವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಸಲ್ಲಗ್ನದಿಂದ ಮಾಂಗಲ್ಯ ರೂಪವಾದ 
ಹಸು ಕೂಸುಗಳು ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ಹುಟ್ಟುವವು. ಮತ್ತು;ಸ್ವರ್ಗವೇ 
ಇಲ್ಲಿ ಅವತರಿಸುವದು. 

ಮಹಾತ್ಮರು ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು ಇಂದು ಕ್ಸ ಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಭೇದಗಳ 
ಗುರುತೇ ಅವರಿಗಿಲ್ಲ, ಅವರ ಕೋಮರೋದುದಲ್ಲಿ ಅಡ್ವೈತವು ಮನೆ 
ಮಾಡಿದೆ. ಅವರಿಗೆ. ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ನಾರಾಯಣನೇ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. 
ನಾರಾಯಣನ ಸೇವೆಯನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಳೇ ಮಾಡಬಯ 


ಜ್ಞಾನ ೯ 
ಸುತ್ತಾರೆ. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಿಗೆ ವಿಜ್ಞಾನವು ಬೇಕು. ಹೊಸ ಮಾದರಿಯ 
ಚರಕವನ್ನು ಶೊ;ಧಿಸುವನನಿಗೆ ಒಂದು ಲಕ್ಷ ರುಪಾಯಿ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ 
ಕೊಡಲು ಒಪ್ಪಿದ್ದರು. ಅರ್ಥಶಾಶ್ರನನ್ನು ಕುರಿತು ಉತ್ತಮವಾದ 
ನಿಬಂಧವನ್ನು ಬರೆದನನಿಗೆ ಒಂದು ಸಾವಿರ ರುಪಾಯಿ ಇನಾಮನ್ನು 
ಜಾಹೀರಪಡಿಸಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ ಸಂಶೋಧನವು ಬೇಕು. ಆದರೆ ಅದು 
ಕಲ್ಯಾಣದಾಯಕನಿರಬೇಕು, ಎಂದು ಅವರ ಆಗ್ರಹ. ತಿನ್ನುವ ಮತ್ತು 
ಕುಡಿಯುವ ಪದಾರ್ಥಗಳ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಅವರು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಬೆಲ್ಲವು ಹಿತಕರನಾದದೋ ಸಕ್ಕರೆಯೋ ? ಥಳಿಸಿದ ಅಕ್ಕಿ ಅಥವಾ ಥಳಿ 
ಸದ ಅಕ್ಸಿಗೆಳಲ್ಲಿ ಯಾವದು ಹಿತಕರವು? ಯಂತ್ರದಿಂದ ಥಳಸಬೇಕೋ 
ಥಳಿಸಬಾರದೋ ? ಯಾನ ಕಾಯಿಪಲ್ಲೆ ತಿನ್ನಬೇಕು? ಇವೇ ಮೊದ 
ಲಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಸರೀಕ್ಷಿಸಿ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯನರು ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು 


ಸಂವರ್ಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬೇನೆ ಬಿದಾಗ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಉಪಾಯಗಳನು 
| ~~ ಎ ಭ್ರ 
ಕೃಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮ ಬಾಂಧವರ ಸಂಸಾರವು ಸುಖನುಯನಾಗಲಿ, 


ಸುಲಭವಾಗಲಿ, ಸೋನಿಯಾಗಲಿ ಎಂದು ಅವರು ಹಗಲಿರುಳು ಪ್ರಯೋಗ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಹೆಣಗಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ಜೀವನದ ವಿಧವಿಧವಾದ ಶ್ಲೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯ ದೀಪನ ಸಹಾಯ 
ದಿಂದಲೇ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯನರು ನುಗ್ಗುತ್ತಾರೆ. 
ಚನನ್ನೇ ಸುಂದರ ಮತ್ತು ಸವ 


ಇದಿ, ಇದೀ ಸ್ರಸಂಚವನ್ನ 


5 
ಮಾಡುವದನ್ನು ಮಹಾತ್ಕ್ಮಾಜಿಯವರಿಂದಲೇ ಕಲಿಯಬೇಕು. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ 
ಯವರ ರೂಪದಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಜೀವಾಳವೆ ಅವತರಿಸಿದೆ 
ಯೆಂದು ನನಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಂಪೂರ್ಣವಿದೆ, 
ಅದು ಒಂದೇ ಮಾತಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಮಹೆತ್ವವನ್ನು ಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಅದು 
ಜತೆಗೂಡಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು, ದೇಹವನ್ನೂ ಅತ್ಮವನ್ನೂ ಅರಿತಿದೆ. ದೇಹ 
ಕ್ಭಾಗಿ ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನ! ದೇಹದಿಂದ ಕಂಗೊಳಿಸುವ 
ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ವಿಜ್ಞಾನಾಲಂಕೃತವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಮತ್ತು ಅಧ್ಯಾತ್ಮದಿಂದ ಶೋಭಿ 


ರಂ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸುವ ವಿಜ್ಞಾನವು ಅನಶ್ಯವಾದದ್ದು. ಈ ದಿವ್ಯ ಸೂತ್ರವನ್ನು ತಿಳಿದ ದಿನವೇ 
ಭಾರತೀಯ ಜನತೆಯ ಸುದಿನವು! 





ಅನಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾ 
ಭಾವವನ್ನು ಸುರಿಸಿ ಕರ್ಮ 
ಆಡುವದು ಸುಲಭ. ಸತತವಾಗಿ ಹೀಗೆ ಷಾ ಗಬೇಕಾದರೆ ಸಾಧ 
ಹ ನ ವಾದದು. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸಂ Rs suka ಸಂಯಮ 


2 
QL 
po 
₹1 
ತ 
ಣು 2 
cH 
ಆ 
೦3 
1. 
ಛರ್ಲ 
29 
₹₹ 
ಕ್ಲಿ 
೫ 


೬.8 ಚ ಸಂಸ್ಕತಿಯ 
ಆತ್ಮವು ಎಂದೆನ್ನಲು ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲ. ಸಂಯಮದ ಡೆ ಮೇಲೆಯೆ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ನಿಂತಿದೆ, ನಾವು ಈಶ್ವರನ ಗುಡಿಗೆ ಹೋಗು 
ತ್ತೇವೆ. ಅಲ್ಲಿ ಹೊರಗೆ ಆನೆಯ ಮೂರ್ತಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಆನೆಯ ದರ್ಶನ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಶಿನನ, ಮೃತ್ಯುಂಜಯನ ದರ್ಶನವಿಲ್ಲ. ಆನೆಯೆಂದರೇನು? 
ಆನೆಯು ಸಂಯಮದ ಮೂರುತಿಯು. ಆನೆಯು ತನ್ನ ಅವಯನಗಳ 
ಕ್ಸ ಕಣದಲ್ಲಿ ಒಳೆಗೆ ಜಗ್ಗಿ ಕೊಳ್ಳು ತ್ರದೈೆ ಇನ್ನೊ ೦ಬ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಹೊರಗೆ 
ತೆಗೆಯುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಅನುನ ಇದೆ ಎಂದು 'ತೋರಿದರೆ ಅದು 
ಅವಯವಗಳನ್ನು ಹೊರಗೆ ಚೆಲ್ಬುವದು. ಮತ್ತು ತನಗೆ ಸಂಕಟನಿದೆ 
ಎಂದು ತೋರಿದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ "ಬಳಗೆ ಜಗ್ಗುವದು, ಆನೆಗೆ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕತಿಯು ಗುರುಸ್ಸ್ಯಾ ನವನ್ನಿಕ್ರಿದೆ. ನೀವರಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೋಗುವದಿದ್ದರೆ 
ಆನೆಯಾಗಿ ಹೋಗಿರಿ, ಆನೆಯಂತೆ ನಿಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸ್ಕಾನಿಯಾಗಿರಿ. 
ನಮ್ಮ ಅನಯನಗಳೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಆಧೀನನಿರಬೇಕು. ಜಗತ್ತಿನ ಒಡೆಯ 
ನಾಗಲಿಚ್ಛೆ ಸುವನನು ಮೊದಲು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸ್ವಾಮಿಯಾಗಬೇಕು. 
ದೇವರು ನಮ್ಮನನಾಗಬೇಕಾದರೆ ನಾವು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಆಧೀನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

ಶಂಕರನ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ನೆನೆಯಿರಿ, ಶಂಕರನಿಗೆ ಮೂರನೆಯ 


 ಸಂಯನು ಹಿಂ" 


ದೊಂದು ಕಣ್ಣಿದೆ. ಟಿ ಕಣ್ಣು ಎರಡು ಕಣ್ಣುಗಳ ನಡುವೆ ಇದೆ. ಈ 
ಕಣ್ಣಿನ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು ? ಅದು ಕಾನಲುಗಾರನಂತೆ ಅದೆ. ಕಣ್ಣು, 
ಕಿವಿ ಮೂಗು ನಾಲಿಗೆ ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ಅವಯವಗಳನ್ನು ಇದು 
ನೋಡುತ್ತದೆ. ಈ ಮೂರನೇ ಕಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ ಅಗ್ನಿಯು ನೆಲೆಗೊಂಡಿದ್ದಾ ನೆ, 
ನನ್ನ ಜೀವನ ವಿಕಾಸ ಸಕ್ಕ ಅಡ್ಡಿ ಆತಂಕ ಮಾಡುನದನ್ನಿ ವನ್ನು ಸುಟ್ಟು 
ಜು ಅದರಲ್ಲಿದ್ದ ಅಗ್ನಿಯು ಸದೆ ವಸಿ ಸಿದ್ದ ವಿಜಿ. ಈ ಕಣ್ಣನ್ನು ತಿರು 
ಇಡದೆ ಜೀವನದ ವಿಕಾಸವ್ರೆ ಆಗುವದು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. 

ನನ್ನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಅತ್ತಿತ್ತ ನೋಡಬಾರದು. ಕಿನಿಗಳು ಬೇಕಾದ್ದದ್ದು 
ಕೇಳಬಾರದು. ನಾಲಿಗೆಯು ಬೇಕಾದನ್ನು ಆಡತಕ್ಕ ವಲ್ಲ, ಕೈಗಳು 
ಸಿಕ್ಕಸಿಕ್ಕದ್ದನ್ನು ಮಾಡತಕ್ಕದಲ್ಲ, ಕಾಲುಗಳು ಸಿಕ್ಕಸಿಕ್ಕಲ್ಲಿ 'ಯೋಗತಕ್ಕ ನಿ 
ನನ್ನ ಧ್ಯೇಯಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲನಿದ್ದದ ನ್ನಷ್ಟೇ ನನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮಾಡು 
ತ್ರಿರಬೇಕು. ಈ ಇಂದ್ರಿಯ ರೂನಿಯಾದ ಕುದುರೆಗಳು ನನ್ನ ಜೀವನ 
ರಥವನ್ನು ತೆಗ್ಗಿ ನಲ್ಲಿ ಕೆಡವಜೆ ನನ್ನ ಧ್ಯೇಯಪಥದ ಮೇಲೆ ನಡೆಸ ಬೀಕು. 

ಜ್ಞಾ ನೆ (ಶ್ವರರು ಯೋಗದ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ ಬಹಳ 
ಸುಂದರವಾದ ವಿಃ ಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ “ಯ ಸ್ನ ಯುಕ್ತಾ ಹಾರ 

ಹಾರಸ್ಯ ಯುಕ್ತ ಜೀಷ್ಟಸ್ಯ ರ್ಮಸು |! ಯುಕ್ತ ಸ್ವಸ್ನಾವ ಬೋಧಸ ಸ್ಯ 

ಯೋಗೋಳಭನತಿ ದುಃಖಹಾ |?' ಎಂಬ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲೆ ಬರೆದ ಟೀಕೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಆ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಅವೆ, ಕರ್ಮಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕೆನ್ನು 
ವವನು ಸಂಯಮ ಯೋಗವನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಬೆರಸಬೇಕು. ಯೋಗಿ ಅಂದರೆ 
ಕರ್ಮಯೋಗಿ. ಯಾನಾಗಲೂ ಸೇವೆಯನ್ನ ಸಲ್ಲಿಸುವದು, ಮತ್ತು 
ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ತಲ್ಲೀನರಾಗುನದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಏನೇನು ಮಾಡಬೇಕು? 
ಎಲ್ಲವನ್ನು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಇಡಬೇಕು. ಫಿಯಮಿತವಾಗಿ ಪ್ರಮಾಣ 
ದಲ್ಲಿಯೇ ತಿನ್ನುವದು, ಕುಡಿಯುನದು, ಮಾತನಾಡುವದು, ಮಲಗುವದು, 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅವಶ್ಯನಿಷ್ದದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಕೊಡುವದು. ಆದರೆ ಅದೆಲ್ಲ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ. ಇದರಿಂದ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸ ಸ್ರಸನ್ನತೆಯು ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುವದು. 
ಗ ಕೇವಲ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮಾತಲ್ಲ. ಅನುಭವ ಸಿದ್ಧವಾದ ಮಾತು. 

ನಾವು ಹೆಚ್ಚು ಊಟ ಮಾಡಿದೆನೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ, ಮನಬಂದಂತೆ 
ಭಜಿ ತಿಂದೆವು. ಅಳಕೆ ಇಲ್ಲದಷ್ಟು ಬಾಸುಂದಿಯನ್ನು ತಿಂದೆವು. ಇದರ 


ತಿ 


ಸರಿಣಾನುನೇನಾಗುನದು? ಆಲಸ್ಯ, ಮೈಗಳ್ಳತನ ಹೆಚ್ಚು ತಿಂದರೆ 


hod ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಹೆಚ್ಚು ನಿದ್ರೆ. ಇಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಮುಗಿಯುನದಿಲ್ಲ. ಆಜೀರ್ಣವಾಗುನದು, 
ಹೊಟ್ಟೆ ನೋಯುನದು; ಬೇನೆಯಿಂದ ಬೀಳುವ ಸಂಭವವೂ ಇದೆ. 
ಒಂದು ಕ್ಷಣ ನಾಲಿಗೆಗೆ ಸುಖವಾಗುನದು. ಆದರೆ ಆದರಿಂದ ಹತ್ತೆಂಟು 
ದಿನ ಅರುಚಿ; ಯಾನ ಕೆಲಸವೂ ನೆಟ್ಟಗೆ ಆಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವಂತೂ 
ದೂರವೇ ಉಳಿಯಿತು, ಅದರಂತೆಯೆ ಹಾಡು ಕೇಳುವದು. ರಾತ್ರಿ 
ಎರಡು ಮೂರು ಗಂಬೆಯನಕೆಗೆ ಜಾಗರಣೆ. ನಿದ್ದೆ ಪೂರಾ ಆಗುನಂತಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಮರುದಿವಸ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಪಚನವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಕೆಲಸ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ 
ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಕಲಸ ಮಾಡುವಾಗ ನಿದ್ದೆ ಬರುವದು. ಹೀಗಾಗಿ ಕರ್ಮಸಿದ್ದಿ 
ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಕ್ಷಣಿಕ ಸುಖದ ಬೆನ್ನು ಚಿತ್ತಿ ಅನರ್ಥ ಪರಂಪರೆಯ 
ಪ್ರಾರಂಭವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 

ಯಾವನ ಜೀವನವು ಯಾವದಾದರೊಂದು ಧ್ರೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಇದೆಯೋ, 
ಸೇವೆಗಾಗಿ ಇದೆಯೋ ಅವನು ಎಲ್ಲನನ್ನೂ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿಯೇ, ಅಳತೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೇ ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು. ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಶೋಭೆ ಸೌಂದರ್ಯಗಳು 
ಅನೆ, ಸಂಯಮದಲ್ಲಿ ಸೌಂದರ್ಯವು. ಅವಿವೇಕಿಗಳು ಸಂಯಮವನ್ನು 
ನಗೆಯಾಡುತ್ತಾರೆ. “ಬೇಡ, ನಮಗೆ ಈ ಬಂಧನಗಳು ಬೇಡ'' ಎಂದೆ 
ನ್ನುತ್ತಾರೆ, ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ನಾವೇ ಹಾಕಿಕೊಂಡ ಬಂಧನಗಳು ಬಂಧನ 
ಗಳೇ ಅಲ್ಲ; ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಲಹರಿಗಳ ದಾಸರಾಗುನದೆಂದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ 3 
ವಲ್ಲ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೆಂದರೆ ಸ್ಟ್ರೈರಾಚಾರನಲ್ಲ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೆಂದರೆ ಅರಳು 
ನಿಕೆಯು. ಮತ್ತು ಸಂಯಮನಿಲ್ಲದೆ ಅರಳುವಿಕೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಸೃಷ್ಟಿಯತ್ತ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹೊರಳಿಸಿರಿ. ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಸಂಯನು 
ವನ್ನೇ ಕಾಣುವಿರಿ, ಆ ಮರವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. "ನಾನೇಕೆ ಭೂಮಿಗೆ 
ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರಲಿ, ಕಡಿಯಿರಿ ನನ್ನ ಬೇರುಗಳನ್ನು ನಾನು ಮುಗಿಲಿಗೆ 
ಹಾರುನೆನು.” ಎಂದು ಮರವು ಅಂದರೆ, ಅದರಂತೆ ಯಾರಾದರೂ ಬೇರು 
ಕಡಿದರೆ, ಆ ಮರವು ಸತ್ತುಹೋಗುವದು. ಬೇರಿನಿಂದ ಭೂಮಿತಾಯಿಗೆ 
ಬದ್ಧವಿದ್ದುದರಿಂದಲೇ ಆ ಮರಕ್ಕೆ ಮರಣನಿಲ್ಲ. ಬೆಳವಣಿಗೆ ಅದೆ. ಹಣ್ಣು 
ಹಂಪಲಗಳಿಂದ ಸಮೃದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರ ಈ ಸಿರಿಯ ಗುಟ್ಟು 
ಸಂಯಮದಲ್ಲಿದೆ. 

ಇದರಂತೆಯೇ ವೀಣೆ, ನೀಣೆಗೆ ತಂತಿಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಆ ತಂತಿಗಳನ್ನು 
ನೆಲದ ಮೇಲೆ ಇಟ್ಟರೆ ಸಂಗೀತವು ಹೊರಡುವದಿಲ್ಲ. ಅವೇ ತಂತಿಗಳನ್ನು 


ಸಂಯಮ ಗಿ೦ಿತ್ತಿ 


ನೀಣೆಯ ಗೂಟಿಗಳಿಗೆ ಸುತ್ತಿರಿ. ಆ ಬಂಧಿತನಾದ ತಂತಿಗಳೊಳಗಿಂದ 
ಮಧುರನಾದ ಸಂಗೀತ ಪ್ರವಾಹವು ಹರಿಯುತ್ತದೆ. ಆ ಜಡವಾದ ತಂತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವಕಳೆಯು ತುಂಬುತ್ತದೆ. ಸಂಯಮದಿಂದ ಸಂಗೀತವು ಪ್ರಕಟ 
ವಾಗುತ್ತದೆ, 

ಅದರಂತೆ ನದಿಯು. ಗುಡ್ಡದ ಮೇಲಿನ ನೀರು ಅತ್ತಿತ್ತ ಹರಿದು 
ಹೋದರೆ ಪ್ರವಾಹವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದೇ ನೀರು ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಹರಿದರೆ ಅದರದೊಂದು ಪ್ರವಾಹವು ಆಗುವದು, ಪ್ರವಾಹಕ್ಕೆ 
ದಂಡೆಗಳ ಬಂಧೆಕನಿವಿ. ನದಿಗೆ ಎರಡು ದಂಡೆಗಳ ಬಂಧನವಿದೆ. ತನಗೆ 
ಈ ಬಂಧನವು ಬೇಡ ಎಂದು ನದಿಯು ಅಂದರೆ ಅದರ ಪರಿಣಾಮವೇನಾ 
ಗುವದು? ಸೋರು ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹಬ್ಬಿ ಹರಿದು ಹೋಗುವದು, 
ಮತ್ತು ಕೆಲವು ದಿನಗಳ ನಂತರ ಒಣಗಿ ಹೋಗುವದು. ನದಿಗೆ ಬಂಧನ 
ನಿದದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ ಗತಿ ಇದೆ; ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಹರಿಯುತ್ತದೆ; ಬಂಧನನಿದೆ 
ಯೆಂದು ಅದು ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಿದೆ, ಮತ್ತು ತನ್ನ ಪತಿಯಾದ ಮಹಾ 
ಸಾಗರನನ್ನು ಅನ್ಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಬಂಧನವಿದೆಯೆಂದು ಸಾವಿರಾರು ಕೂರಿಗೆ 
ಭೂಮಿ ಬಿಳೆಯುತ್ತದೆ. ಬಂಧನದಿಂದ ನದಿಗೆ ಅಮರತೆಯು; ಸಂಯನು 
ದಿಂದಲೇ ಸಾಗರದ ಭೆಟ್ಟಿಯು. 

ಉಗಿ, ಸ್ಕರ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಅತ್ತಿಂದ ಇತ್ತ ಹರಿದಾಡುವ ಉಗಿಯಲ್ಲಿ 
ಕ್ತಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದೇ ಉಗಿಯನ್ನು ಒಂದು ನಲ್ಲಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಧಿಸಿ 
ನಿಟ್ಟರೆ ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಯಂತ್ರಗಳು ನಡೆಯುತ್ತವೆ. 
ಸಂಯಮವನ್ನು ಹೀಯಾಳಿಸಬೇಡಿರಿ. ಅದು ನಮ್ಮ ವಿಕಾಸಕ್ಕಾ 
ಗಿಯೇ ಆದೆ. ಸಮಾಜದ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ. ಸಂಯಮನಿ್ಲದೆ ಕೆಲಸಗಳು 
ಸುಸೂತ್ರ ನಡೆಯುನದಿಲ್ಲ. ಕೆಲಸ ನೆಟ್ಟ ಗಾಗದಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಹಾನಿ ತಟ್ಟುವದು, ನಾವು ನಮಗಾಗಿಯೇ ಬಾಳುವದಿಲ್ಲ, ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಾಳುತ್ತೇವೆಂಬ ಅರಿವು ನಮಗಿರಬೇಕು. ನಮ್ಮ ದೇಹವೂ ಜೀವನವೂ 
ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಅವೆ. ಸೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೇ ನಾವು ಪೋಷಣೆ ಹೊಂದು 
ತ್ತೇನೆ. ಸೂರ್ಯನು ಪ್ರಕಾಶವನ್ನೂ, ಮೋಡಗಳು ನೀರನ್ನೂ, ಮರಗಳು 
ಹಣ್ಣುಹೆಂಸಲಗಳನ್ನೂ, ನಮಗೆ ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಒಕ್ಕಲಿಗರು ಕಾಳುಕಡಿ 
ಗಳನ್ನೂ, ನೇಕಾರರು ಅರಿವೆಗಳನ್ನೂ, ಶಿಕ್ಷಕರು ಅರಿವನ್ನೂ ಕೊಡು 
ತ್ತಾರೆ, ಈ ರೀತಿ ನಾವು ಎಲ್ಲ ಜಡಚೇತನ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಖುಣಿಯಾಗಿದ್ದೆಃವೆ, 
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ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನಾವ್ರೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸೇವಾರೂಪದಿಂದ ಅರ್ಷಿಸಬೇಕಾಗುನುದು. 

ಶ್ರ ಜೀವನಕ್ಕೆ ನಾವು ಹುಳ ಹೆತ್ತಗೊಡಬಾರದು. ದೇವರ 
ಪೂಜೆಗೆ. ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಹೂಗಳು ನಾಸಕನೆ ತಕ್ಕೊಳ್ಳದಂಥವು 
ಮತ್ತು ಬಾಡದೆ ಇದ್ದಂಥವು ಇರಬೇಕು... ರಸಮಯವಾದ್ಕ ಪರಿಮಲ 
ಯುಕ್ತವಾದ, ಮತ್ತು ತಾಜಾ ಹೂವುಗಳನ್ನು ಪೂಜೆಗೆ ಉಪಯೋಗಿಸ 
ಬೇಕು: ನಮ್ಮ ಜೀನನ ಕುಸುನುನನ್ನು ಸಮಾಜ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಈ ನಮ್ಮ ಜೀವನವು ರಸಪುಳ್ಳದ್ದು, ಸರಿಮಲವುಳ್ಳದ್ದು 
ಆಗಬೇಕಾದರೆ ಸಂಯಮವು ಅಗತ್ಯ. 

ಹೀಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಉತ್ತಮನಾದ, ಉಚ್ಛನಾದ ಆನಂದ 
ವನ್ನು ನೇವಿಸುವ ಅಭ್ಯಾಸನಿರಬೇಕು. ಶಿನ್ನುವದರಿಂದ, ಕುಡಿಯುವ 
ರಿಂದ ಆಗುವ ಆನಂದ; ನ್ನು ಪಶುಸಕ್ಷಿಗಳು ಸಹ ಪಡೆಯುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವನನ್ರ ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಗಿ ಮನುಸ್ಯನಿಗೆ ತಿನ್ನುವದು 
ಅವಶ್ಯವಾದದ್ದು, ಆದರೆ ತಿನ್ನುವದು, ಕುಡಿಯುನದ್ಳು ಮಲಗುನದು 
ಇವೆಲ್ಲವೂ ಧೈೇಯಪೂರ್ತಿಗಾಗಿ ಬೇಕು. 

ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿ ರಾನಡೆಯನರನ್ನು ಕುರಿತು ಒಂದು ಕಥೆ ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ, ಕಲನಿ ಮಾನಿನ ಹಣ್ಣು ಅವರಿಗೆ ವಿಶೇಷ ಸೇರುತ್ತಿದ್ದವಂತೆ. 
ಒಂದು ದಿನ ಅನರ ಮನೆಗೆ ಯಾರೋ ಒಂದು ಬುಟ್ಟಿ ಕಲನಿ ಹೆಣ್ಣು 
ಗಳನ್ನು ಕಳುಹಿಸಿದ್ದರು. ರಾನಡೆಯವರ ಹೆಂಡತಿಯಾದ ರಮಾಬಾಯಿ 
ಯನರು ಒಂದು ತಾಟನ ತುಂಬ ಹೋಳುಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ ಅವನ್ನು 
ಒಯ್ದು ಅವರೆದುರು ಇಟ್ಟಿರು. ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿಗಳು ಅವುಗಳ 
ಲ್ಲಿಯ ಎರಡೇ ಹೋಳು ತಿಂದರು. ಕೆಲಹೊತ್ತಿನ ನಂತರ ರಮಾಬಾಯಿ 
ಯನರು ಬಂದು " ಏನಿದು? ನಿಮಗೆ ಸೇರುತ್ತನೆಯೆಂದು ಇಷ್ಟು ಕಷ್ಟ 
ಪಟ್ಟು ನಿಮಗಾಗಿ ಹೋಳು ಮಾಡಿಟ್ಟಿ. ನೀವು ಇನ್ನೂ ತಿಂದೇ 
ಇಲ್ಲವಲ್ಲ?” ಅಂದರು. ಆಗ ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿಗಳು ಉತ್ತರಕೊಟ್ಟಿರು. 
| ಮಾವಿನಹಣ್ಣು ಸೇರುತ್ತದೆಂದು ಅದನ್ನೇ ತಿನ್ನುತ್ತ ಕೂಡ್ರಬೇಕೆ 
ನಾನು? ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಎಸ್ಟೋ ಬೇರೆ ಅನಂದಗಳಿವೆ.” ಬರೀ ತಿನ್ನುವ 
ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನೇ ಕುರಿತು ಚರ್ಚೆ ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ವೇಳ ಕಳೆಯು 
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ಆಯಾ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆಂಬದನ್ನು ನಾವು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ಮಧುರತೆಯನ್ನು ಆ ಆ ವಸ್ತು ಗಳಲ್ಲಿ 
ಸುರುವಿ, ಆ ಆ ವಸ್ತುಗಳು ಮಧುರನೆಂದು ತಿಳಿದು ನಾವು ತಿನ್ನುತ್ತೇವೆ. 
ಮಾಧುರ್ಯವೆ ನೆವ ನಮ್ಮ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿದೆ. ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿಯ ಸನಿ 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದವನಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸಿವಿಯಾದದ್ದು. 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಯ ಎಲ್ಲ ದೊಡ್ಡ ಜನರು ಸಂಯಮಿಗಳು. ಅವರ ತಿನಸು 
ಸಾದಾ ಇರುವದು. ಮಹಮ್ಮದ ಪೈ; ಗಟ ರೊಟ್ಟಿಯನ್ನು ತಿನ್ನುತ್ತಿ 
ದ್ದರು, ಮತ್ತ ನೀರು ಕುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಲೆ 'ನಿನ್ನನ ಡು ತ್ರಿ ಕೀರ 
ಸಾದಾ ಇತ್ತು. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ ಜಿಯನರು ಯಾವಾಗಲೂ ಐದು ಪದಾರ್ಥ 





ಗಳಿಗಿಂತ ಹ ಸದಾಥ ಗಳನ್ನು ಮುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ. ಆಹಾರ ನಿಹಾರ 
ಗಳು ಇಷ್ಟು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿ ದ್ದರೆ, ಅವರಿಂದ ಇಷ್ಟು ಅಸರಂಪಾರ ಕೆಲಸ 


ಇಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಚ ಬಜ ರ ಹ ಹೆಂಡತಿಯಾದ ವಾಸಂತಿ ದೇನಿಯ 


ಯೆ 
ದರು. "ಸಾಕು ಇ ನ್ದ ಏಳಿರಿ” Re ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಿದ 
ಟು “ಹ 


ಆದರೆ ಅಹಾರ ಹಾರವ ಸಂಯಮಕ್ಕಿಂತ ಇನ್ನೊಂದು 
ಸಂಯಮನ್ರ ಬಸಳೆ ಮಹತ್ತದದೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಆನಂದವು ನೆಲೆ 


ಜ 
04 ಎ 
ಗೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಪ ದು ಈ ಉದಾತ್ತ ವಾದ ಸಂಯಮ ವಃ 


a ಕಡಿಮೆಯೇ. ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಏಕತ್ರ 
ಕುಟುಂಬ ಪದ್ಧತಿಯು ನೆಲೆಗೊಂಡಿದೆ. ಸಂಯಮವಿಬ್ಲಜಿ ಏಕತ್ರ ಕುಟುಂಬ 
ಪದ್ದತಿಯು ಇರುನದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸಂಯಮವ್ನಿದಿದ್ದರೆ ಒಬ್ಬರ ಮೋರೆ 
ಒಬ್ಬರ ಕಡೆಗೆ ಇರುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಹತ್ತು ದಿಕ್ಕಿಗೆ ಹತ್ತು ಜನರ ಮೋರೆಗಳಾ 
ಗುತ್ತಿದ್ದವು. ಮನೆತನದಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನಂತೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು 
ನಡೆಯಬೇಕು ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬರ ಕೂಡ ಮತ್ತೊಬ್ಬರು ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವದು 
ಅಸಾಧ್ಯವು. ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಗದ್ದ ಲ, ಗೊಂದಲ, ಕೂಗಾಟ ಉಂಟಾಗುವುದು. 
ಇಂತಹ ಕುಟುಂಬ ಪದ್ಧ ತಿಯಲ್ಲಿ ಆ ಕುಟುಂಬದ ಹಿರಿಯನ ಮೇಲೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಗಿ ಹೊಣೆ ಇರುತ್ತದೆ. "ಅನನು ಎಲ್ಲರನ್ನು ನಿದಿ 
ರುತ್ತದೆ, ಅಪಕ್ಸಾ ಗಿ ಅನನು ತ್ಯಾಗ ಸಟ 06 ದು. ಅವನು ತನ್ನ 
ಮಡದಿ ಮಕ್ಕ ಳಿಗೆ ವಸ ಸ್ರ್ರಗಳನ್ನಾ ಗಲೀ ಒಡವೆಗಳನ್ನಾ ಗಲೀ ಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಮೊದಲು ತನ್ನ ಅಕೃತ, ತನ್ಮುಂದಿರು ಅವರ ಹೆಂಡಂದಿರು ಮಕ್ಕಳು 
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ಇವರಿಗಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನು ನಿರ್ಪಡಿಸುವನು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ 
ಅನನ ಮಾತಿಗೆ ಬೆಲೆ ಮತ್ತು ಅವನಿಗಾಗಿ ಆದರವು ಮತ್ತು ತನ್ನತನವು 
ಅನಿಸುವದು. ತ್ಯಾಗದಿಂದಲೇ ವೈಭವವು ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. 

ಸಂಧ್ಯಾನಂದನದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಾವು ಒಂದು ಮಂತ್ರವನ್ನು ಅನ್ನು 
ತ್ತೇನೆ. ಅದರಲ್ಲಿ “ಸರ್ನೇಷಾನುನಿರೋಥೇನ ಬ್ರಹ್ಮಕರ್ಮ ಸಮಾರಭೇ” 
ಎಂಬ ಚರಣನದೆ, “ಇನ್ನು ಯಾರ ನಿರೋಧವಿಲ್ಲ, ನನ್ನ ಬ್ರಹ್ಮ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಆರಂಭಿಸುವೆನು.” ಎಲ್ಲರ ಅವಿರೋಧ, ಇವು ಬಹಳ ಮಹತ್ವವುಳ್ಳ 
ಶಬ್ದಗಳು ಅವೆ. ಎಲ್ಲಿಯ ಸಂಧ್ಯಾವಂದನೆ ಬ್ರಹ್ಮಕರ್ಮ, ದೇವತಾರ್ಚನೆ: 
ಜಸ ತಸ? ಮೊದಲು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಗೆಳತನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿರಿ, ಸ್ನೇಹ 
ವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿರಿ. ಮಾನವ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿರುವ ನಿರೋಧವನ್ನು ದೂರಮಾಡಿರಿ. 
ಕಲಹಗಳನ್ನು ದೂರಮಾಡಿರಿ. ದ್ವೇಷ ಮತ್ಸರಗಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಿರಿ, 
ಆ ಮೇಲೆ ನಿಮ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮಕರ್ಮವನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿರಿ. 

ಅದಕೆ ಈ ಅನಿರೋಧವು ಹುಟ್ಟುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು 
ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆ ನಾಸನೆಗಳಿಗೆ ಸಂಯನುದ ಕಡಿನಾಣವನ್ನು ಹಾಕಿದರೆ ಇಂಥ 
ಅವಿರೋಧನನ್ನು ಹುಚ್ಚಿಸುವದು ಸುಲಭವಾಗುವದು. ಹಾರ್ನೊನಿಯನ್ಮುದ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸ್ವರನನ್ನು ಸಿ ಸಿಕ್ಕ ಹಾಗೆ ಒದರಿಸಿದರೆ ಸಂಗೀತ ನಿರ್ಮಿತಿ 
ಹೇಗಾಗುವದು? ಆ ಸ್ವರಗಳು ಸಂಯಮಿತವಾದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಗೀತವು 
ಹುಟ್ಟುನದು. ಅದರಂತೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸಂಗೀತವು ನಿಜನಾಗಿ ಬೇಕೆಂದು 
ಅನಿಸಿದರೆ, ಮಾನವರೆಲ್ಲರೂ ತಮ್ಮ ಆಶೆ, ಆಕಾಂಕ್ಷೆಗಳನ್ನು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿಡ 
ಬೇಕು. ಇಟಲಿಯು ಬೊಬ್ಬೈ ಕುಟ್ಟುತ್ತ ಎದ್ದರೆ, ಜರ್ಮನಿಯು ತನ್ನ 
ತಾರಸ್ಪರವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿದರೆ, ಜಪಾನವು ಕೂಗಾಡ ಹತ್ತಿದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಸಂಗೀತವು ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟಬೇಕು? 

ಇಂದು ಭಾರತೀಯರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದತ್ತ ಸಂಗೀತದ ಅಭಾ 
ವವೇ ಅದೆ, ಪ್ರಾಂತಪ್ರಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ಬಡೆದಾಟಗಳಿವೆ. ಮತಭೇದಗಳಿರು 
ವದು ಸಹಜವಾದದ್ದು. ಆದರೆ ಈ ಮತಭೇದಗಳೊಳಗೆ ಮತ್ಸರದ ದೆವ್ವಗಳ 
ತಾಂಡವ ಪ್ರಾರಂಭವಾದರೆ ಅಂಜಿಕೆಯುಂಬಾಗುತ್ತದೆ, ಭಾರತ ದೇಶ 
ಏಕತ್ರ ಕುಟುಂಬ ಪದ್ಧತಿಯ ಒಂದು ಹಿರಿದಾದ, ನಿಶಾಲವಾದ ಪ್ರಯೋಗ 
ಹ್‌ಲೆಯಾಗಿಡೆ. ಭಾರತವು ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಟಾದರೂ ಒಂದೇ ರಾಷ್ಟ್ರವು. 
ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರಂತೂ ಖಂಡಭಾರತದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಎಂದೂ ಮಾಡಿಲ್ಲ. 
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ಅನರು ನಮ್ಮೆದುರಿಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಅಖಂಡ ಭಾರತದ ಚಿತ್ರವನ್ನೇ 
ಇಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ನಾನವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ನಾನು ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಂತದೆಲ್ಲಿಯ 
ನದಿಗಳನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇಡೀ ಭಾರತದಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ನದಿಗಳ ಹೆಸರು 
ಗಳನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುತ್ತೀನೆ. “ಹರ ಗಂಗೆ, ಯಮುನೆ, ನರ್ಮದ, ತಾನಿ 
ಕೃಷ್ಣೆ, ಗೋದಾವರಿ, ಕಾನೇರಿ'' ಹೀಗೆ ಸ್ನಾನವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ 
ಅನ್ನುತ್ತೇನೆ. ಕಲರ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಆ ಕಲರದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಅಖಂಡ ಹಿಂದುಸ್ತಾನವೇ ಇದ್ದಂತೆ ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತೇವೆ. ಮತ್ತು " 'ಗಂಗೇಚ 
ಯಮುನೇಚ್ಛವ ಗೋದಾವರೀ ಸರಸ್ವತಿ! ನರ್ಮದಾ ಸಿಂಧು ಕಾವೇರಿ 
ಜಲೇಸ್ಮಿನ್‌ ಸನ್ನಿಧಿಂ ಕುರು!” ಹೀಗೆಂದು ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. 
ಅದರಂತೆಯೆ ಪ್ರಾತಃಸ್ಮರಣೆಯಲ್ಲಿ “ಅಯೋಧ್ಯಾ, ಮಥುರಾ, ಮಾಯಾ, 
ಕಾಂಚಿ, ಅವಂತಿಕಾ | ಪುರಿ, ದ್ವಾರಾವಶೀ ಚ್ಛವ”' ಎಂದು ಭಾರತದ 
ನಾಲ್ತು ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿರುಪ ಪಟ್ಟಣಗಳ ನನಸು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 
“ದುರ್ಲಭಂ ಭಾರತೆ ಜನ್ಮ'' ಎಂದು ಖುಷಿಗಳು ಒಳ್ಳೇ ಗೌರವದಿಂದ 
ಅಂದಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರ ದೃಷ್ಟಿಯ ಎದುರು ಅಂಗ್ಲ ವಂಗ್ಕ 
`ಕಲಿಂಗ್ರ ಗುರ್ಜರ, ಕರ್ನಾಟಕ, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರ ಹೀಗೆ ತುಂಡುತುಂಡು 
ಗಳು ಇರುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅನರ ಕಣ್ಣೆದುರು ಇಡೀ ಭಾರತವೇ ಇರುತ್ತಿತ್ತು 
ದೊಡ್ಡ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಘಟಕಗಳಿದ್ದೆ ಂತೆ, ಈ ಸೆ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ನ್ರಾಂತಗಳಿನೆ. ಈ ಅಣ್ಣ ತಮ ಂದಿರು ಪ ಸರ 
ಸಂಯಮದಿಂದ ನ ಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಡಿ ಮ ಬಾಳಬೇ 
ಕಾದರೆ, ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಓಲಗಗಳನ್ನೇ ಬಾರಿಸತ ಕೃದಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಸ್ವರವನ್ನೇ 
ಹೆಚ್ಚಿಸತಕ್ಕದ್ದ ಲ್ಲ. ಯುಶೋಪಬಂಡದಲ್ಲ ಸಣ್ಣ ಸಣ್ಣ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ 
ಹಬ್ಬಿವೆ. ಮತ್ತು ಅವು ನರಸ್ಪರರನ್ನು ಸರಿದು ತಿನ್ನುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಪರಿ 
ಸತಿಯು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಜಾ 0 ಅನಿಸಿದರೆ ನಾವು ಜಾಗರೂಕರಾಗ 
ಬೇಕು. BE CAE ಮತ್ತು ಏಕತ್ರ ಮನೆತನದಲ್ಲಿ ಮೊದಲು 
ತನ್ನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇತರರ ಸುಖನನ್ನು ನೋಡ ಬೀಕಾಗುವಂತೆ, ನಾವು 
ನಮ್ಮ ಭಾರತದ ಏಕತ್ರ ಕುಟುಂಬದ ಸ್ರಪಂಚೆದಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ 
“ಮೊದಲು ನನಗೆ ಬೇಡ, ನೀನು ತಗೊಲಿ' ಎಂಬ ಭಾ ನನೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಯಿಸಬೇಕು. ಭಾರತೀಯ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸ ಬೇಕಾಗಿದೆ 
ಯೆಂಬ ಭಾವನೆಯು ಯಾವಾಗಲೂ ನಮ್ಮ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕು, 


ಓಿಶಿಕ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
“ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯ, ಬಸವಾದಿಗಳನ್ನು ಹೆತ್ತ ಕನ್ನಡನಾಡು ಧನ್ಯ''ವೆಂದು 
ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರವು ಅನ್ನಲಿ. “ಶಿವಾಜಿ, ರೋಕಮಾನ್ಯರನ್ನು ಹಡೆದ ಮಹಾ 
ರಾಷ್ಟ್ರವು ಎಷ್ಟು ಪುಣ್ಯಶಾಲಿಯೆಂದು ಗುಜರಾಥವು ಘೋಷಿಸಲಿ.'' “ಧನ್ಯ 
ಗುಜರಾತ, ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಹುಟ್ಟುನಾಡು'' ಎಂದು ಬಂಗಾಲವು 
ಗುಜರಾತಕ್ಕೆ ಧನ್ಯವಾದಗಳನ್ನು ಅರ್ನಿಸಲಿ, “ವಂಗಾ! ನೀನು ಕೃತಾ 
ರ್ಥನು, ಧನ್ಯನು. ಜಗದೀಶಚಂದ್ರ, ಪ್ರಫುಲ್ಲಚಂದ್ರ, ರವೀಂದ್ರನಾಥ 
ಇವರಿಗೆ ಜನ್ಮನಿತ್ತ, ದೇಶಬಂಧು, ಸುಭಾಸರನ್ನು ಹಡೆದ, ಶ್ರೀರಾಮ 
ಕೃಷ್ಣ, ನಿವೇಕಾನಂದರನ್ನು ಪ್ರಸವಿಸಿದ್ದ ಇಡೀ ಭಾರತಕ್ಕಾಗಿ ಬಲಿದಾನ 
ಮಾಡಿದ ಸಾವಿರಾರು ಅಜ್ಞಾತ ಪುತ್ರರನ್ನು ಹೆತ್ತ ವಂಗಾ ನಿನಗೆ ಶತಶಃ 
ಧನ್ಯವಾದಗಳು'' ಎಂದು ಪಂಚಾಬಿವು ವಂಗವನ್ನು ಹೊಗಳಲಿ. “ದಯಾ 
ನಂದರ ಕರ್ಮಭೂಮಿ, ಸ್ವಾಮಿ ರಾಮತೀರ್ಥರ ಹುಟ್ಟು ಭೂಮಿ, ಶ್ರದ್ಧಾ 
ನಂದ, ಲಾಲಾಜಿ, ಭಗತಸಿಂಗರ ತಾಯಿ! ಎಷ್ಟು ದೊಡ್ಡವಳು ನೀನು.” 
ಎಂದು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಂತಗಳು ಸಂಜಾಬಕ್ಕೆ ಧನ್ಯವಾದಗಳನ್ನು ಅರ್ನಿಸಲಿ, 
ಕೇವಲ ಇಸ್ಪತ್ತೈದು ಲಕ್ಷ ಜನಸಂಖ್ಯೆಯೊಳಗಿಂದ ಹದಿನಾರು ಸಾವಿರ 
ಸತ್ಯಾಗೃಹಿ ನೀರರನ್ನು ಅರ್ನಿಸಿದ್ದಕ್ಕೆ, ದೇವರ ಸೈನಿಕರನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕೆ 
ಸರಹದ್ದ ಪ್ರಾಂತಕ್ಕೆ “ನೀನು ಭಾರತದ ಶೋಭೆ ಮತ್ತು ಆಶೈೆ'' ಎಂದು 
ಇಡೀ ಭಾರತವು ಗೌರನಿಸಲಿ, ಈ ರೀತಿ ಎಲ್ಲ ನಾಡುಗಳು ಬೇಕೆ ಬೇರೆ 
ನಾಡುಗಳನ್ನು ಅವರಲ್ಲಿದ್ದ ಉತ್ತಮವಾದ ಗುಣಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಗಳಲಿ. 
ಯಾರೂ ಯಾರನ್ನೂ ತೆಗಳುನದು ಬೇಡ. ಎಲ್ಲ ನಾಡುಗಳು ಪರಸ್ಪರ 
ರಿಂದ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಹಾತೊರೆಯುತ್ತವೆ 
ಎಂಬ ಭವ್ಯವಾದ ದಿವ್ಯವಾದ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣಬೇಕು. 
ಇದಕ್ಕೆ ಉದಾರ ಮನಸ್ಸು ಬೇಕು, ಅಹಂಕಾರವು ತಗ್ಗ ಬೇಕು. 
ಎರಡನೆಯವರ ಸುಖ-ದುಃಖಗಳ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡಹತ್ತಿದರೆ, 
ಸಂಯನುನು ಸುಲಭವಾಗುತ್ತದೆ. ನಾನು ಈ ರೀತಿ ಮಾತನಾಡಿದರೆ, 
ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ ಏನರಿಸಬಹುದು? ನಾನು ಈ ರೀತಿ 
ಬರೆದರೆ ಎರಡನೆಯವರ ಭಾವನೆಗಳು ನೋಯಬಹುದೋ ? ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತ ನಿಂತರೆ ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ ತೊಂದರೆಯಾಗಬಹುದೊ ? 
ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಗಾಡುತ್ತ ಹಾಡುತ್ತ ಅಡ್ಡಾಡಿದರೆ ಎರಡನೆಯವರ ರಿದ್ದೆ 
ಕೆಡುವದೊ? ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಕೂತಾಗ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಮಾತನಾಡಿದರೆ 


ಸಂಯನು hot 
ಅದರಿಂದ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ತೊಂದರೆಯಾಗುವದೋ? ಹೀಗೆ ನೂರಾರು ಸಣ್ಣ 
ಸಣ್ಣ ಮಾತುಗಳೆ ನಿಚಾರನನ್ನು ನಾವು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಯೋಚಿಸಿದರೆ 
ಸಂಯನುನ್ಪ ಸುಲಭವಾಗುವದು. ದುಬೈ ೯ವದಿಂದ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಈ ತರದ ಮನೋವೃ ತ್ತಿಯೆ ಇಲ್ಲ ನರಡಕೆಯವರನ್ನು ಕುರಿತು ಸಹಾನು 
ಭೂತಿಯಿಲ್ಲದೆ ro ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. . ಸಣ್ಣ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡ ಅರ್ಥ 
ವಿರುತ್ತದೆ. Trifles make a perfection but perfection 
is no trifle. ಸಣ್ಣ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಸೂರ್ಣಕತೆಯು ಸಾಧ್ಯವಾಗು 
ತ್ತದೆ ಆದರೆ ಪೂರ್ಣತ್ವವು ಸಣ್ಣಮಾತಲ್ಲ, ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಚಿತ್ರಕಾರ 
ನಾದ ಮಾಯಕೇಲ ಎಂಜಿಲೊ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 
ನಮ್ಮ ಕೃತಿಗಳಿಂದ ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ ನೋವಾಗುವ ಸಂಭವವಿಡ, 
ಎಂಬ ಮ ಅರಿವೇ ನಮಗಿ. ನಾನೊ ಬ್ಬನೇ ಜೀವಂತನಿದ್ದೇನೆ, 
ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲು ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದ ನಾನು ನಡೆದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಯಾರೂ ನಡೆಯು 
ವದಿಲ್ಲ. ಅನರ as ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸ ೦ಯಮವು ತುಂಬಾ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲನಿರುನದಿಲ್ಲ. ಎರಡ ಆ ತೊಂದರೆ 
ಯಾಗುವಂತೆ ಯಾರೂ ವರ್ತಿಸುವದಿಲ್ಲ; ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟು 
ತನವೇ ಗೋಚರವಾಗುವದು. ME ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟುತನವು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸಂಯಮವಿಬ್ಲದಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲವೇ ಗೊಂದಲ, ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿಯ 
ಸಭೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ; ಮೆರನಣಿಗೆಗಳನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿರಿ ಸ್ಟೇಶನದಲ್ಲಿ 
ಬಕೀಟು ಸಡೆಯುವದನ್ನು ಕಾಣಿರಿ, ಸಂಯಮನಿಲ್ಲದ ಜೀವನಗಳ ದೃಶ್ಯ 
ವನ್ನೇ ಕಾಣುವಿರಿ, ಯಾರಾದರೂ ಸರಿಯಾಗಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಿರಿ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದರೆ ಅವರು ಅಸಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ. “ಸ್ವಲ್ಪ ಸೂ ಡ 
ಬೇಡಿರಿ, ಸಭೆ ನಡೆದೆ” ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ನೇಳಹೊ ದರಿ 
ಅವರು ಹೇಳಹೆಸರಿಲ್ಲದೆ ಹೋಗುವರು. 
ಒಮ್ಮೊ; ಮ್ಮ ಒಂದೇ ಶಬ್ದ , ಒಂದೇ ವಾಕ್ಯ, ತ ತನಿ ು) ನಮ್ಮ ಬಾಯಿಂದ 
ಹೊರಬೀಳುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದ. ಒನ್ಮೆ ಕಟ್ಟ ಮನಸು ಪುನಃ ಕೂಡದಂತೆ 
ಆಗುತ್ತದೆ. ಅಜಾಗರೂಕತೆಯಿಂದ ಚೂವದಾಡಕೊರು ಮತಸ್ರದರ್ಶನ 
ವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಮತ್ತು ಎಂದಿಗೂ ಕೊನೆಗಾಣದಂಥ ದ್ವೇಷಭಾವವು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಒಮ್ಮೆ ಕೆಟ್ಟ ಮನಸ್ಸು, ನೆಟ್ಟಗಾಗುವಂತೆ ಇಲ್ಲ. 'ಮನಸು 


bt ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಮುತ್ತು ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಒಮ್ಮೆ ಒಡೆದರೆ ಪುನಃ ಕೂಡಿಸುವದು ಬ್ರಹ್ಮದೇವ 
'ರಿಗೂ ಸಹ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದ ಮಾತು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡಿಸುವದು ಕಠಿಣ; 
ಕೆಡಿಸುವದು ಸುಲಭ; ಗಿಡ ಬೆಳಿಸುವದು ಕಷ್ಟ, ಕಡಿಯುವದು ಒಂದು 
ಕ್ಷಣ; ಮನೆ ಕಟ್ಟುವದು ಕಠಿಣ; ಕೆಡುವುವದು ಸುಲಭ. ನಮಗೆ ಜೀವನ 
ಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅದು ಸಂಯಮದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು. 

ಕೋಣಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ: ಅದು ಸಂಯಮವುಳ್ಳ 
ದಿಲ್ಲ. ಸುಮ್ಮಸುನ್ಮುನೆ ಅದು ಮಂದಿಯ ಮೈಮೇಲೆ ಹೋಗುವದು; 
ಹಾಯುವದು. ಯಾನ ಪಶುಗಳು ಮೂಗುದಾಣ, ಕಡಿವಾಣವನ್ನು ಹಾಕಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆಯೋ ಮತ್ತು ಕೆಲಸವನ್ನು ನಿಧಾನವಾಗಿ ಸಾಗಿಸುತ್ತವೆಯೋ, 
ಆ ಪಶುಗಳಿಗೆ ನಾವು ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ಕುದುರೆಯು 
ಕಡಿವಾಣವನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳ ದಿದ್ದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಯಾರು ಬೆಲೆಯನ್ನು ಕೊಡು 
ವರು? ಪಶುಗಳಿಗೆ ಕಡಿವಾಣ, ಮೂಗುದಾರವನ್ನು ಹಾಕಿ ಅನನ್ನು 
ಅಳತೆಯಲ್ಲಿಡುವದು ಸಾಧ್ಯವದೆ. ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಹೀಗೆ ಕಡಿವಾಣ 
ವನ್ನು ಹಾಕುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿಯೇ ಮನುಷ್ಯನ ಮೂಗುದಾರವು. 
ಮನುಷ್ಯನು ವಿಚಾರದಂತೆ ನಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ವಿಚಾರದಂತೆ ನಡೆಯದವನ್ನು 
ಮನುಷ್ಯನೇ ಅಲ್ಲ. ಸಂಯಮದಿಂದ ಇರುವದೇ ಮನುಷ್ಯತ್ವದ ಲಕ್ಷಣವು. 
ಆದರೆ ಈ ಲಕ್ಷಣವನ್ನು ನಾವು ;ಎಷ್ಟು ಜನರಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ? ಇಂದು 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರು ತೋಳ, ಹುಲಿಗಳಂತೆ ನಡೆಯಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಕಚ್ಚಾಡಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ತಾವು ಶ್ರೇಷ್ಠರೆಂದು ಭಾವಿಸಿ 
ಉಳಿದವರನ್ನು ಕನಿಸ್ಕರೆಂದು ಹೀಯಾಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಂಯಮವು ಅಭಾವ 
ದಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

ಎರಡು ಕಲ್ಲು ಕೂಡಿಸಬೇಕಾದಕೆ ಸಿಮೆಂಟು ಬೇಕು. ಸಂಯಮದ 
ಸಿಮೆಂಟಓನಿಂದಲೇ ಜೀವನದ ಕಲು ಕೂಡುವವು, ನಾಡು ನಾಡಿಗೆ, ರಾಷ್ಟ್ರವು 
ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ, ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳುವವು. ಅಹೆಂಕಾರನಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಇದು ಎಂದಿಗೂ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಕೆಲವೊಂದು ನಾಡುಗಳಿಗೆ ಉಜ್ವಲವಾದ ಇತಿಹಾಸವಿರ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದರಿಂದಲೇ ಆ ನಾಡು ಉಳಿದ ನಾಡುಗಳನ್ನು 
ಹೀಯಾಳಿಸಿದರೆ ಆ ಉಜ್ವಲ ಇತಿಹಾಸದ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? ಇದಕ್ಕಿಂತ 
ಇಂಥ ನಾಡಿಗೆ ಉಜ್ಜ್ವಲ ಇತಿಹಾಸವಿಲ್ಲದಿದ್ದಕೆ ನೆಟ್ಟಗಾಗುತ್ತಿತ್ತೆಂದು 
ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಯಾನ ಇತಿಹಾಸವು ನಮ್ಮನ್ನು ಅಹಂಕಾರಿಯಾಗಿ ಮಾಡು 


ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾಗ ೧೧೧ 


ತ್ತದೆಯೋ, ಅಂಥ ಇತಿಹಾಸ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನೆಟ್ಟಗೆ, ಇತಿಹಾಸವು ನಮ್ಮನು 
ಸ್ಫೂರ್ತಿಗೊಳಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ ಉಳಿದ ನಾಡುಗಳನ್ನು ಹೀಯಾಳಿಸಲಿಕ್ಕಲ್ಲ. 
ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರವು ಇವನ್ನು ನೆನಸಿನಲ್ಲಿಡಲಿ. 

ಸಂಯನುನೆಂದರೆ ಶರಣು ಹೋಗುವದಲ್ಲ. ದುರ್ಬಲತೆಯೂ ಅಲ್ಲ. 
ಸಂಯಮುನೆಂದರೆ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು. ಅದು ಜೀವನದ ಅರಳುವಿಕೆಗಾಗಿ ಅದೆ. 
ಕರ್ಮವು ಉತ್ತಮವಾಗುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ. ಅಖಂಡ ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸಲಿ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಂಗೀತದ, ಆನಂದದ ಹೆಚ್ಚಳಕ್ಕಾಗಿ ಅದೆ. 
ಸಂಯನುನು ಸಾರ್ವಭೌಮ ವಸ್ತುವು. 


೧೦. ಕರ್ನುಫಲತ್ಯಾಗ 


ಶ್ರೀ ಗೀತೆಯು ನನುಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗವನ್ನು ಕಲಿ 
ಸಿದೆ. ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ 
ನಮ ವರ್ಣಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದು. ಆ 


ಸತ್ರ ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಬೇಕೆಂದು ಜೀವ 
ನವನ್ನು ಸಂಯಮದಿಂದ ಸಾಗಿಸುವದು. ಆಹಾರ ನಿಹಾರಗಳನ್ನು ನಿಯ 
ಮಿತವಾಗಿ ತಕ್ಕೊಳ್ಳುವದು. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ಸಾರ್ಥಕ ಮಾಡು 
ವದು, ಕರ್ಮದಿಂದ ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತ, ಕ್ರಮೇಣ ಅದನ್ನೆ ತಲ್ಲೀನ 
ರಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತ, ಒಂದು ದಿನ ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ಗೆಳೆತನವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಿ, 
ನುನಸ್ಸನ್ನು ಜೇದಗಳಾಜಿಗೆ ಒಯ್ದು, ಅದನ್ನು ಕೇವಲ ಚಿನ್ಮಯ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿಯೇ ತೇಲಾಢಿಸುವದು. ಇದನ್ನು ಶ್ರೀ ಗೀತೆ ಕಲಿಸಿದೆ. 
ಇದೆಲ್ಲ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ವಸ್ತುವು ಅತ್ಯನಶ್ಯವಾದದ್ದು. 
ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯೂ ಬೇಕಾದದ್ದು. ೮ ದೃಷ್ಟಿ ಯೆಂದರೆ ಫಲದ 
ಆಶೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವದು. ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ಇಷ್ಟು ತಲ್ಲೀನರಾಗ 
ಬೇಕಲ್ಲ, ಆದರಿಂದ ಫಲದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಲು ಸಹ ಅವಸರ ದೊರೆಯ 
ಬಾರದು, ಜೀವನವು ಕರ್ಮದಿಂದ ತುಂಬಿತುಳುಕಬೇಕು. “ಜೀವರನ್ನೆ 


ತಿನ್ನಬೇಕು, ಜೇವರನ್ನೆ ಕುಡಿಯಬೇಕು.” ಎಂದು ಸಂಶ ಜನಾಬಾ 


ಗಣತಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯಿಯು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಳು. ದೇವರೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಧ್ಯೇಯವು, ನಮ್ಮ ಸೇವಾ 
ಕರ್ಮವು. ಅದನ್ನೆ ಉಣ್ಣುವದು, ಕುಡಿಯುವದು. ಯಾವಾಗಲೂ ಕರ್ಮದ 
ನಿಚಾರವೇ ಇರಬೇಕೆಂಬುದೇ ಇದರ ಅರ್ಥ, ನಿದ್ದ ಮಾಡುವಾಗ ಸಹ 
ಸೇವಾಕರ್ಮದ ಅರಿವು ಇರಬೇಕು. “ನನಗೆ ಹರಿಜನ ಸೇವೆಯ ಸ್ವಪ್ನಗಳೇ 
ಬೀಳುತ್ತವೆ. ದೇವಮಂದಿರಗಳು ತೆರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆಂಬುದನ್ನೇ ನಾನು 
ಕಾಣುತ್ತೇನೆ”ಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ.ರಾಮ 
ತೀರ್ಥರು ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಗಣಿತದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅರ್ಜು 
ನನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇಂತಹೆದೇ ಒಂದು ಕಥೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅರ್ಜುನನನ್ನು 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಿದ್ದನೆಂದು ಉದ್ಭವನಿಗೆ ಅಸೂಯೆ. ಇದನ್ನರಿತು 
ಕೃನ್ಣನು ಒಂದು ದಿವಸ ಅಂದನು-.. "ಉದ ವಾ! ಅರ್ಜುನನು ಈಗ 
ಏನು ಮಾಡುತ್ತಾನೋ ನೋಡಿ ಬಾ.” ಉದ್ದವನು ಅರ್ಜುನನ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ 
ಹೋದನು. ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಗಾಢವಾಗಿ ನಿದ್ರೆ ಮಾಡುತ್ತಿ 
ದನು. ಆದರೆ ಆ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ “ಕೃಷ್ಣ ಕೃಷ್ಣ''ಎಂಬ ಮಂಜುಳ ಧ್ವನಿಯು 
ಕೇಳಬರುತ್ತಿತ್ತು. “ಎಲ್ಲಿಂದ ಬರುತ್ತದೆ ಈ ಧೈನಿಯು?'' ಎಂದು ಉದ್ಭ 
ವನು ಅತ್ತಿತ್ತ .ನೋಡಿದನು. ಮತ್ತು ಅವನು ಅರ್ಜುನನ ಪತ್ತಿರ 
ಹೋದನು. ಅವನಿಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಏನು ಕಂಡಿತು? ಅರ್ಜುನನ ಕೋಮರೋಮ 
ದೊಳಗಿಂದ “ಕೃಷ್ಣ ಕೃಷ್ಣ” ಎಂಬ ಮಂಜುಳ ಧ್ವನಿಯ ನಿನಾದವು 
ಹೊರಬೀಳುತ್ತಿತ್ತು. ರ್ಜುನನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನ ಮೇಲೆ ಇರುನ 
ಅನನ ಪ್ರೇಮವು ತುಂಬಿತುಳುಕುತ್ತಿತ್ತು. “ದೇವರೇ! ನಿನ್ನ ನೆನನೇ 
ನನ್ನ ಉಸಿರಾಗಲಿ'' ಎಂದು ಗುರುನಾನಕನು ಬೇಡಿಕೊಂಡನು. ದೇವರ 
ನೆನಪು ಆಗದಿದ್ದರೆ ಜೀವನವು ಅಸಹೈನೆನಿಸುವದು. ಅವನ ಸ್ಮರಣೆಯೇ 
ಜೀವನ; ನಿಸ್ಮರಣೆಯೇ ಮರಣ. ಸ್ಮರಣವು ಸುಖವು, ನಿಸ್ಮರಣವು ಪರವು 
ದುಃಖವು. ದೇವರ ಅರಿವೆಂದರೆ ಧ್ಯೇಯದ ಅರಿವು. ಸ್ವಕರ್ಮದ, 
ಸ್ಪಧರ್ಮದ ಅರಿವ, ಯಾತಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ಉಳಿಯಬೇಕ್ಕು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಅಳಿಯಬೇಕು ಎಂಡೆನಿಸುತ್ತದೆಯೋ ಆ “ಇದು'' ನಮ್ಮ ದೇವರು. ಅದರ 
ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ರಮಮಾಣವಾಗುವದೆಂದರೆ ಪರಮಸಿದ್ದಿಯು. 

ಹೀಗೆ ಮನುಷ್ಯನು ಯಾವಾಗ ಸ್ವಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ತಲ್ಲೀನನಾಗು 
ವನು? ತಾನು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮದ ಫಲವನ್ನು ಮರೆತಾಗ ಮಾತ್ರ ಇದು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದು. ಓರ್ವ ಬಾಲಕನು ಮಾವಿನ ಗೊರಟನನ್ನು ಭೂಮಿ 


NT 


ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾ ಗೆ ಗಿಗಿಕ್ಕ 


ವಾಸ, ಹ ವಾ ದ 


ಯಲ್ಲಿ ಹುಗಿಯುವನು. ಮರುದಿನ ಮುಂಜಾನೆ ಎದ ಕೂಡಲೇ ಅದನ್ನು 
ಹೊರಗೆ ತೆಗೆಯುನನು. ಅದು ಅಂಕುರಿಸಿದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ನೋಡುವನು 
ಹೀಗೆ ಗಳಿಗ್ಗೆ ಒಮ್ಮೆ ಗೊರಟವನ್ನು ತೆಗೆದು ನೋಡಿದರೆ, ಅದೆ ಗು 
ಸುವದು ಬಡಿಗ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಹೂ ಬಟ್ಟು ಸವಿಯಾದ ಹಣ್ಣುಗಳಾಗು 
ವದಂತೂ ದೂರವೇ ಉಳಿಯಿತು. ಹೀಗೆ ಮಾಡದೆ ಆ ಗೊರ ವನ್ನು 
ಹುಗಿದ ಮೇಲೆ, ಅದಕ್ಕೆ ವೇಳೆವೇಳೆಗೆ ನೀರು ಹಾಕಿ, ಗೊಬ್ಬರ ಹಾಕಿ, 
ಅದನ್ನು ಜಬ. ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ, ಆ ಆಮ್ರವೃಕ್ಷದ ಸಂವರ್ಧನ 
ದಲ್ಲಿಯೇ ತೊಡಗಿದರೆ, ಒಂದಿಲ್ಲ ಒಂದು ದಿವಸ ಸಾವಿನ ಹಣ್ಣುಗಳು 
ಗಿಡದಲ್ಲಿ ದೃಗ್ಗೋಚರವಾಗುನದು ಬಂಡಿಶ. 

ಆಳವಾಗಿ ಖಾ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ನಿಹಜಮಾದ 





ಆನಂದವು ಫಲಣಸ್ರಿರದಿ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆಂದು ಕಂಡುಬರುವದು. 
ನಮ್ಮ ಕೈ ಕಾಲು, i ಬುದ್ಧಿ ಐವೆಸವುಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಸೇವಾ 
ಕರ್ಮದಕ್ಲಿಯೇ ತೊಡ ಡಗಿರುವದರಲ್ಲಿ"ಸಿ ನಿಜನಾದ ಅನಂದವಿದೆ. ಇಂಗ್ಲಂಡದ 
ಪ್ರಸಿದ ಇತಿಹಾಸಕಾರನಾದ ಗಿಬನ್‌ ನು ಮ ಇತಿಹಾ ಸವನ್ನು ಬರೆದು 


ಟು 
ಮುಗಿಸಿದ ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿ ಅತ್ತನು. ರಾತ್ರಿ ಹ ರಡನು ಹೊಡೆದು ಹೋಗಿತ್ತು, 
ಈ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಬರೆಯುವ ಕೆಲಸನನು ಅವನು ಇಪ್ಸತ್ತೆ ತ ು ವರುಷ 


ತ 


NR 
ನಡೆಯಿಸಿದ್ದನು. ಅದನ್ನು ಬರೆಯುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷಣವೂ ಆನಂದ 
ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ಅದಕೆ ಇತಿಹಾಸವು ಮುಗಿಜೊ ಡನೆ ಅವನಿಗೆ 
ವ್ಯಸನವೆರಿಸಿತು. “ನಾಳೆ ನಾನೇನು ಮಾಡಲಿ? ಇನ್ನೆಲ್ಲಿಂದ 
| ಆನಂದ? ಏನು ಬರೆಯಲಿ? ಏನು ಓದಳಿ?'' ಎಂದನು ಅನನು. 
ಸುಗಗ ಅವನಿಗೆ ಆನಂದನಿತ್ತು. 


ಹುಡುಗರು ಆಡುತ್ತಾರೆ.  ಆಡುನಾಗ ವ್ಯಾಯಾಮವಾಗುತ್ತದೆ, 


ಅಧಿ 
ಶರೀರವು ಸುಧಾರಿಸುತ್ತದೆ, ಮುಂತಾದ ವಿಚಾರಗಳು ಅವರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 


ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಇವೇ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಟಿ 
ಆಟಿದ ಆನಂದವನ್ನು ಆ ಬಾಲಕರು ಕಳ ಕದುಕೊಳ್ಳು ವರು. ತಿಳ್ಳಿ ಆಟಿ 
ಆಡುವಾಗ ತನ್ನ ತೊಡೆಗಳಿಗೆ ವ್ಯಾಯಾಮವಾಗುನ ನಶಿದು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ 
ಆಟಗಾರರು ಆಟ ಅಡುವರೆ? ಹಿ:ಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದರೆ ಅವರಿಗೆ ಉಪ್ಪು 
ತಿರುಗುಪ್ಪು ಒಯ್ಯುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಹುಡುಗರು ಆಟಕಾ ಕ್ಕಾಗಿ ಆಟಿವಾಡು 
ತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಆಡುವಾಗ ವ್ಯಾಯಾಮದ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯನಿರುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು 
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ವ್ಯಾಯಾಮದ ಫಲದ ಕಡೆಗಂತೂ ಅವರ ಲಕ್ಷ್ಯ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಆಟ 
ಗಾರರಿಗೆ ವ್ಯಾಯಾಮದ ಫಲ ಸಿಕ್ಳುವದಿಲ್ಲವೆಂಬ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಅವರ 
ದೇಹಾರೋಗ್ಯವು ಚನ್ನಾಗಿ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅವರಿಗೆ ಆನಂದವು ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ, 
ಅವರು ಬಿಚ್ಚುಮನಸ್ಸಿನವರಿರುತ್ತಾರೆ. ಆಟವಾಡುವ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯಾ 
ಮದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುವರು. ತಾನು ದಿನಾಲು ಆಡಿದರೆ ತನ್ನ 
ಪ್ರಕೃತಿಯು ನಿರೋಗಿಯಾಗುವದೆಂಬ ತಿಳುವಳಿಕೆಯು ಆಟಗಾರರಿಗೆ 
ಇರುವದು. ಫಲದ ವಿಚಾರವು ಮೊದಲು ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬರುವದು. 
ಆದರೆ ಒಮ್ಮೆ ಕರ್ಮ ಸುರುವಾದ ಮೇಲೆ ಅದನ್ನು ಮರೆಯಬೇಕು. 
ಕರ್ಮವೇ ಧರ್ಮವಾಗಬೇಕು. ಆ ಸಾಧನವೇ ಸಾಧ್ಯವಾಗಬೇಕು. 
ಮಾಡಿದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಯತ್ನವು ಕರ್ಮಸಿದ್ದಿಯು, ಸುತ್ತಿಗೆಯ ಏಟು 
ನಿಜಯಸ್ರ, ಹಾಕಿದ ಹೆಜ್ಜೆಯು ಧ್ಯೇಯದ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯೆಂದೆನಿಸಬೇಕು. 
ಪ್ರಯತ್ನವೇ ಸಿದ್ಧಿಯು- ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವಿಕೆಯು. 

ಒಡ್ಡರು ಕೈಯಲ್ಲಿಯ ಸುತ್ತಿಗೆಯಿಂದ ಕಲ್ಲನ್ನು ಒಡೆಯುತ್ತಾರೆ; 
ಹತ್ತು ಏಟುಗಳಿಂದ ಕಲ್ಲು ಒಡೆಯಲಿಲ್ಲ; ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಏಬಗೆ ಒಡೆಯಿ 
ತೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ, ಮೊದಲಿನ ಹತ್ತು ಏಟುಗಳು ವ್ಯರ್ಥವೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬಹುದೇ? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಏಟು ಆ ಕಲ್ಲಿನ ಅಣುರೇಣುಗಳ ಮೇಲೆ ತನ್ನ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿತ್ತು. ಆ ಅಣುಗಳು ಬೇರ್ಪಡಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿದ್ದವು. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಏಟೂ ಕಲ್ಲು ಒಡೆಯುವ ಧ್ಯೇಯದ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ 
ಒಂದೊಂದು ಹೆಜ್ಜೆಯಂತೆ ಇದ್ದವು, 

ಕರ್ಮವು ಶ್ರೇಷ್ಠನಾಗಬೇಕಾದರೆ, ಕರ್ಮಫಲ ತ್ಯಾಗವು ಅವಶ್ಯ 
ವಾದದ್ದು. ಸದ್ಫೆವ ಫಲದ ಚಿಂತನನನ್ನು ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದವ 
ನಿಗಿಂತ್ರ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೈಮರೆತವನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ತರಗತಿಯ ಫಲವು 
ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಫಲದ ಚಿಂತನವನ್ನು ಮಾಡುವವನ ಕಾಲವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಚಿಂತನದಲ್ಲಿಯೇ ಕಳೆದುಹೋಗುತ್ತದೆ. ಮಳೆ ಬಾರದಿದ್ದರೆ, ಧಾರಣಿ 
ಬರದಿದ್ದರೆ, ಇಲಿಗಳು ಬೆಳೆಯನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿದರೈ--ಹೀಗೆ ಫಲವನ್ನೇ 
ಕುರಿತು ನಿನಂಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಒಕ್ಕಲಿಗನು ನಿರುತ್ಸಾಹಿಯಾಗು 
ವನು; ನಿರಾಶನೂ ಆಗುವನು. ಮತ್ತು ಅವನಿಂದ ಹೊಲದಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ 
ವನ್ನೂ ಚನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವದು ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇದರ ವಿರುದ್ಧ ಯಾವ 
ಒಕ್ಕಲಿಗನು ಗೊಬ್ಬರ ಹಾಕುವದು, ಹರಗುವದು, ಬಿತ್ತುವದು, ಹೊಲದಲ್ಲಿ 


| ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾ ಗ ೧೧೫ 


ಮಾ ಮ ಮಾ ಪ ಜಾವಾ ಹಂ 


ನೀರು ಆಡುವಂತೆ ಮಾಡುವದು ಇತ್ಯಾದಿ ಕೇವಲ ಕೃಷಿ ಸಿ ಕರ್ಮಗಳ ಛಲ್ಲಿಯೇ 
ತೊಡಗುವನೋ,' ಅಂಥವನಿಗೆ ಉತ್ತಮವಾದ ಫಲವು ದೊರೆಯುವದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 
ಇಮುಕೃಷ್ಣ ಪರಮಹಂಸರು ತಾವರೆಯ ಕಥೆಯನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿ 
ದ್ದರು. ಚ ತಾವರೆಯ ತ ಹಗಲಿರುಳು ಅದು ಕೆಸರಿ 
ನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕು ಒದ್ದಾಡುತ್ತದೆ. ಸೂರ್ಯನ ಕಡೆಗೆ ಮುಖಮಾಡಿ ರ ಲೆತ್ತಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ತಾವಕೆಯು ASE ಸಾಧನೆಯನ್ನು ನಡೆಸಿರುತ್ತದೆ. 
ತನ್ನ ಆರಳುನಿಕೆಯ ಅರಿವನ್ನು ಸಹ ಮರೆತುಬಿಡುತ್ತದೆ. ಫಲವನ್ನು ಸಹ 
ಮರೆತುಬಿಡುತ್ತದೆ. ಚಳಿ, ಗಾಳಿ, ಮಳ್ಕೆ ಬಿಸಿಲು, ಕೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ ಅದು 
ಸಾಹೆಸಸಡುತ್ತದ್ದೆ ಅದು ಅರಳುವ ದಿವಸ ಬರುವದು, ಒಂದು ದಿನ 
ತಾನರೆಯು ಅರಳುವದು. ಅದರ ಕಂಪು ಹಬ್ಬುವದು. ಸೂರ್ಯ ಕಿರಣ 
ವೆ. ಮಾರುತನು ಅದನ್ನು ಅಲ್ಲಾಡಿಸುವನು. 
; ತಾವರೆಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸುಗಂಧ, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ, 
ಅರಿವು ಅದಕ್ಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೊಂದು 
ತ್ಮ ತಾವರೆಯ ಸಮೀಪ ಬರುವದು. 
ತಿಣೆ ಹಾಕುವದು. ಅದರ ಅಂತರಂಗವನ್ನು ಸೇರಿ 
೬. ಶ್ರ 1 ಶಾವರೆಯೇ, ನೀನು ಅರ ್ಳಿದ್ದೀ! ಎಷ್ಟು ಸೂಗಸಾದ 
ಬಣ್ಣ! ಎಂತಹ ಮಧುರವಾದ ರಸವನ್ನ! ಎಷ್ಟು ಮಧುರವಾದ. ಔಚ? 
ಇದರಂತೆಯೇ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ಲಿತಿಯಾಗಬೇಕು. ಫಲದ ಮರೆವು 
ಆಗಬೇಕು. ಫಲವು ನಮ್ಮ ಕಾಲಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಂದು ಬಿದ್ದರೂ, ಅತ್ತ ನಮ್ಮ 
ಲಕ್ಷ್ಯ ರ ಧುವನೆದುರು ಪ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಷ್ಟ ನಾರಾಯಣನು ಬಂದು 
ತ್ರ ಇ. ನಾರಾಯಣನ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಧನದಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿದ ಸಾಮರಸ್ಯವೇ ಮಹತ್ವದ 
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ವಸ್ತುವು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯು ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಕಲಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಫಲ 
ವನ್ನು ದೊರಕಿಸುವದ Gi ಉತಾವಳಿಯಾಗಬೇಡಿರಿ, ಅಧೀರರಾಗ 
ಬೇಡಿರಿ. ಮುಹಾ ಫಲಗಳು ಒಂದೆರಡು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ದೊರಕುವ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲ, 
ಅಖಂಡವಾದ ಹ ದುಡಿತವು ಬೇಕು. ಅನಂತವಾದ ಜೂ 
ಬೇಕು. ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಆಲದ ಮರಗಳು ಒಂದೆರಡು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯು 


ಓದಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ನದಿಲ್ಲ. ಮೆಂಥೆಸಲ್ಲೆ ನಾಲ್ಕಾರು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಒಂದೆ 
ರಡು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಬಾಡಿಹೋಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆಲದ ಮರವು ಒಮ್ಮೆ 
ಬೆಳೆದ ಮೇಲೆ ಸಾವಿರಾರು ಜನರಿಗೆ ನೆರಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಅದರ 
ಟೊಂಗೆಗಳು ಮುಗಿಲನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತವೆ, ಆದರ ತುದಿಯು 
ಗಗನವನ್ನು ಮುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಅದರ ಬೇರುಗಳು ಪಾತಾಳ ಗಂಗೆಯ ಭೆಟ್ಟಿಗೆ 
ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಇದೊಂದು ವಿಶಾಲವಾದ ಬೆಳವಣಿಗೆ, ಓರಿದಾದ ವೈಭವ. 
ಇಂತಹ ವೈಭವವು ದೊರೆಯಬೇಕಾದರೆ ಆ ವಟಿ ವೃಕ್ಷಕ್ಕೆ ಕಲ್ಲು, ಮಣ್ಣು, 
ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಬೇರುಗಳನ್ನು ಬಿಡುತ್ತ ಬಿಡುತ್ತ ಸಾಹಸಪಡಬೇಕಾಯಿತು. 

ಕದ್ರು ಮತ್ತು ವಿನತೆಯರ ಕಥೆಯು ಪ್ರಸಿದ್ದನಜೆ. ಕದ್ರುವು ಒಂದು 
ಸಾವಿರ ಹಾವುಗಳನ್ನು ಹೆತ್ತಳು. ಅವುಗಳನ್ನು ನೋಡಿ ವಿನತೆಯು ಅಧೀರ 
ಳಾದಳು. ಮತ್ತು ಒಂದು ತತ್ತಿಯನ್ನು ಒಡೆದಳು. ಅದು ಸಕ್ವವಾಗಿದಿಲ್ಲ. 
ಆ ತಕ್ತಿಯೊಳಗಿಂದ ಕ್ಸೆಕಾಲು ಇಲ್ಲದ ಅರುಣನು ಜನಿಸಿದನು. ವಿನತೆಗೆ 
ಬಳೆ ವೈಸನನೆನಿಸಿತು. ಅದು ಅವಳ ಉತಾವಳಿತನಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಕಾಣಿಕೆ 
ಯಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವಳು. ಈ ಅನುಭವದಿಂದ ಜಾಣಳಾದಳು. 
ಇನ್ನೊಂದು ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಒದೆಯಲಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷ ತಡೆದಳು. 
ನಂತರ ಆ ತತ್ತಿಯೊಳೆಗಿಂದ ಪತ್ಚಿರಾಜನಾದ ಗರುಡನು ಹೊರಬಿದನು. 
ಮತ್ತು ಭಗವಾನ್‌ ವಿಷ್ಣುವಿನ ವಾಹನವಾದನು. 

ನಮ್ಮ ಕರ್ಮದ ಫಲಗಳು ಬಲಹೀನವಿರಬಾರದಿದ್ದರೆ ಮತ್ತು ದಿವ್ಯ, 
ಭವ್ಯವಿರಬೇಕಾದರೆ ನೂರಾರು ವರ್ಷ ದುಡಿಯಬೇಕಾಗುವದು. ಸಾಧನೆ 
ಯನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವದು. ಇಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಉಪಾಸಕರು, ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದಾರೆ, ನಮಗೆ ಕಣ್ಣುಮುಚಿ 
ಕಣ್ಣು ತೆರೆಯುವದರೊಳಗಾಗಿ ಫಲಗಳು ಬೇಕಾಗಿವೆ. ಚುಟುಕಿನಲ್ಲಿಯೇ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಬೇಕು. ಆದರೆ ಲಕ್ಷಾನಧಿ ಹಳ್ಳಿ, ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ 
ನೆಲೆಗೊಂಡು ಕೆಲಸ ಮಾಡಿ ಸಾಧನೆ ಮಾಡುವದು ಬೇಡ. ಕ್ರಾಂತಿಯು 
ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಶಿಕ್ಷಣದ ಮಹಾನ್‌ ಆ ಚಾರ್ಯರಾದ 
ವಿಜಾಪೂರಕರ ಇನರು ಒಮ್ಮೆ ಹೀಗೆ ಅಂದಿದ್ದಾರೆ “ಇಂಗ್ಲೀಷರಿಗೆ ನಮ್ಮ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಕಟ್ಟಲಿಕ್ಕೆ ನೂರಾಐವತ್ತು ವರ್ಷಗಳು ಹಿಡಿ 
ದನು. ಅವರನ್ನು ಹೊರಗಟ್ಟಲು ನಮಗೆ ಮೂರುನೂರು ವರ್ಷಗಳಾದರೂ 
ಬೇಕಾಗಬಹುದು. ಎಂಬ ಆಕೆಯಿಂದ ಸಾವು ಸಾಹಸ ಪಡಬೇಕು.?' 


ಭು 
ಬ 


ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾಗ ಗಿಗಿ& 

ಕರ್ಮದ ಫಲಗಳನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವನನು ಎಂದಿಗೂ ನಿರಾಶಿಗೆ ಈಡಾಗು 
ವದಿಲ್ಲ. ಏಕಂದರೆ ಅವನು ಫಲದ ಕಡೆಗೆ ಕಣ್ಣೆತ್ತಿ ಸಹ ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಹೆಗಲಿರುಳು ಫಲಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತನ ಮಾಡುವವನೇ ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳಿಗೆ 
ಗುರಿಯಾಗುವನು. ಒಂದೊಂದು ಗುಣವನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಭಗವಾನ" 
ಬುದ್ಧನು ಒಂದೊಂದು ಜನ್ನನೆತ್ತಿದನು. ಜೀವನದ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ 
ಮಟ್ಟನ್ನು ಮುಟ್ಟಲು ಅವನಿಗೆ ನೂರು ಜನ್ಮನೆತ್ತ ಬೇಕಾಯಿತು. 

ದೇವರ ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾರ ತಮಗಾಗಬೇಕೆಂದು ಈರ್ವ ಸಾಧಕರು ತಪ 
ಶ್ಚರ್ಯವನ್ನಾರಂಭಿಸಿದರು. ದೇವದೂತನೊಬ್ಬನು ಒಬ್ಬನ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಿ 
ಅವನಿಗೆ ಕೇಳಿದನು. “ನಿನಗೆ ದೇವರು ಭೆಟ್ಟಿಯಾಗಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಛೆ ಇದೆ; 
ಅವನು ಯಾವಾನ, ಭೆಟ್ಟಿ ಯಾಗಬೇಕೆಂದು ಅನಿಸುತ್ತದೆ?” “ಈ ಕ್ಷಣವೇ 
ನನಗೆ ಅನನ ಭೆಟ್ಟಿಯಾಗಬೇಕೆಂದು ಆಸೆ ಇದೆ? ಎಂದನು ಅವನು. 
“ನಿನಗೆ ಇನ್ನೂ ಸಾವಿರ ನರುಷಗಳವರೆಗೆ ಅವನ ಭೆಟ್ಟಿ ಸಾಧ್ಯನಿಲ್ಲೆಂದು” 
ಹೇಳಿ ಆ ದೇವಮೊತನು ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಸಾಧಕನ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಿ ಅವನಿಗೂ 
ಇದೇ ಪ್ರಶ್ನವನ್ನು ಕೇಳಿದನು. “ಎಷ್ಟು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಭೆಟ್ಟಿಯಾಗ 
ಬಹುದು ದೇವರು?'' ಎಂದು ಆ ಸಾಧಕನು ಕೇಳಿದನು, “ಹತ್ತುಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ” ಎಂದು ದೇವದೂತನು ಉತ್ತರಿಸಿದನು. “ಏನು? ಇಷ್ಟು 
ಅಲ್ಪ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೇವರ ಭಟ್ಟಿ ನನಗೆ ಆಗಬಹುದೋ? ನಾನು 
ಕೋಟ್ಯವಧಿ ವರ್ಷಗಳು ಬೇಕಾಗಬಹುದೆಂದು ಶಿಳಿದು ಕೊಂಡಿದ್ದೆ. 
ಇಷ್ಟು ತೀವ್ರ ನಾನು ಆ ಸರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಕಾಣಬಹುಡೋ ?'' ಎಂದನು 
ಆ ಸಾಧಕನು. ಕೂಡಲೇ ತತ್‌ಕ್ಷಣವೇ ಅವನಿಗೆ ಪರಮೇಶ್ವರನ 
ದರ್ಶನವಾಯಿತು. “ನಾನು ಈಗಲೇ ನಿನಗೆ ಭೆಟ್ಟಿ ಯಾಗಿದ್ದೇನೆ, ನೋಡು!” 
ಎಂದೆಂದು ಸರಮೇಶ್ವರನು ಅವನನ್ನಸ್ಪಿಕೊಂಡು “ನಾನು ಇನ್ನು ನಿನ್ನ 
ಹೃದಯಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುನೆನು'' ಎಂದು ಹೇಳಿದನು. 

ದೇವರನ್ನು ದೊರಕಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಎಷ್ಟು ಸಾಧನ ಮಾಡಿದರೂ 
ಕಡಿಮೆಯೇ. ಧ್ಯೇಯಪ್ರಾಪ್ತಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅಮರ ಆಸೆ ಇರಬೇಕು, 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ, ಕಷ್ಟ ಸಹಿಸುವದಕ್ಕೆ, ಮತ್ತು ಉದ್ಯೋಗ 
ಮಾಡುವಕ್ಕೆ ನಾವೆಂದೂ ಬೇಸರಿಯಬಾರದು. ಉತ್ತರೋತ್ತರ ಕರ್ಮವು 
ಉತ್ಕಟವಾಗಬೇಕು, ಸಾನಿರ ವರ್ಷ ದುಡಿಯಲು ಸಿದ್ಧ ನಾಗುವವಸಿಗೆ 
ಫಲವು ಈ ಕ್ಷಣ ಸಿಗುತ್ತದೆ. 


ಓಗಿಳೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 

ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನ ಸಮಾಧಾನವೆಂಬ ಫಲವು ನಮಗೆ ಸತತವಾಗಿ 
ಸಿಕ್ಟೇ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ನಾನು ನನ್ನ ಶಕ್ತಿಮೀರಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. 
ಪ್ರಯತ್ನದ ಪರಾಕಾಪ್ಠೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೇನೆಂಬ ಆಂತರಿಕ ಸಮಾಧಾನ 
ವನ್ನು ಯಾರು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳ ಬಲ್ಲರು? ನಮಗೆ ಈ ದೇಹ್ಮ ಬುದ್ಧಿ, 
ಹೈದಯ ಇವುಗಳ ಜೋಡು ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಈ ಬಂಡವಾಳವನ್ನು ದೇವರು 
ನಮಗೆ ಮೊದಲೇ ದಯಪಾಶಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ಅವನಿಗೆ 
ಕೃತಜ್ಞರಾಗಿ ಸೇವಾಕರ್ಮವನ್ನು ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಸಮಾಜವೂ ನಮಗೆ 
ಹೇರಳವಾಗಿ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಸೃಷ್ಟಿಯು ನಮ್ಮನ್ನು ಪೋಷಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರೆಲ್ಲರ 
ಖುಣವನ್ನು ತೀರಿಸಲು ನಾವು ಸದೈವ ಸೇವೆ ಮಾಡಿ ಸವೆಯಬೇಕು 

ನಮ್ಮ ಕರ್ಮದ ಫಲವು ನಮಗೆ ಸಿಗದಿದ್ದರೂ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸಮಾ 
ಜಕ್ಕೆ ಸಿಗುವುದು. ವ್ಯಕ್ತಿ ಅಳಿದರೂ ಸಮಾಜವು ಉಳಿಯುವದು. ಕಾರ್ಯ 
ಕರ್ತರು ಮಡಿಯುವರು; ಆದರೆ ಅವರ ಕಾರ್ಯವು ಉಳಿಯುವದು. ಆ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮುಗಿಸುನದು, ಮುಂದುವರಿಸುವದು ಸಮಾಜದ ಕರ್ತ 
ವ್ಯವು. ನಾನು ಮಾಡಿಬಿಟ್ಟ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತಾರಾದರೂ ಕೃಕೊಳು 
ನರು. ನಾನು ಹಚ್ಚಿ ಬೆಳಿಸಿದ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಯಾರಾದರೂ ನೀರು ಹಾಕುವರು. 
ನನ್ನ ಕರ್ಮದ ಫಲವು ಯಾರಿಗಾದರೂ ಸಿಕ್ಕೇ ತೀರುವದು. ಮತ್ತು 
ಯಾರಿಗೆ ಅದು ದೊರೆಯುವದೋ ಅವನೂ ನನ್ನನನೇ. ಅವನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ನನ್ನಲ್ಲಿ ಭೇದವೆಲ್ಲಿದೆ? 

ನಮ್ಮ ಸಂಸ ತಿಯಲ್ಲಿ ಅದೃಷ್ಟಫಲದ ಒಂದು ಮಧುರವಾದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಇದೆ. ಮಂದಮತಿಗಳು ಈ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕುರಿಶು ಹಾಸ್ಯಕ್ಕೀಡು ಮಾಡು 
ತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ನಿಜಾರ ಮಾಡಿದಷ್ಟೂ ಆನಂದ 
ವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ನಿನ್ನ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ ಫಲವು ಸಿಕ್ಸೇ ಸಿಗುವದು. ಆದರೆ 
ಅದು ನಿನಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಾಣುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದು ನಿನ್ನ ದಿವ್ಯದೃಷ್ಟಿಗೆ ಗೋಚರ 
ನಾಗುವದು. ಆದರೆ ಆ ಕಾಣದಿರುವ ಫಲವು ನಿನಗೆ ಸಿಕ್ಕುವದು. ಭಾರತದ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಯುವ ವರೆಗೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿ ಎನ್ಟೋ ಹಿರಿಯರು 
ಮಡಿದುಹೋದರು. ಅವರ ದುಡಿಮೆಯ ಫಲವು ಅವರಿಗೆ ದೊರೆಯಲಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಅಗೋಚರವಾದ ಫಲವು ಅವರಿಗೆ ದೊರೆತಿದೆ. ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿ 
ರಾನಡೆಯವರು ಅಂದರು “ಸುಖದಿಂದ ಬಾಳುವ, ಸಮೃದ್ಧವಾದ ಭಾರತ 
ವನ್ನು ನಾನು ಕಾಣುತ್ತೇನೆ. ದೇವರಿಗೆ ಪ್ರಿಯನಾದ ಈ ಭೂಮಿಯು 


ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾಗ ೧೧೯ 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಮುಕ್ತವಾದದ್ದು ನನಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಬೇನೆ-ಬೇಸರಿಕೆ 
ಗಳಿಲ್ಲ, ಬರಗಾಲನಿಲ್ಲ, ಅಜ್ಜಾ ನವು ಲೋಪವಾಗಿದೆ, ರೂಢಿಗಳು ಅಳಿದಿನೆ, 
ತಾಕಲಾಟಿಗಳಿಲ್ಲ, ತೊಂದರೆಗಳಿಲ್ಲ, ದ್ವೇಷ-ಮತ್ಸರಗಳಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ, 
ಧರ್ಮ ಪಕ್ಷ, ಪಂಗಡಗಳು ಸಹಕಾರದಿಂದ ಪರಸ್ಪರರೊಡನೆ ಆನಂದದಿಂದ 
ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಅನ್ನ ವಸ್ರ್ರವಿದೆ; ಇರಲಿಕ್ಕೆ ಜನಗಳ 
ಅನೆ. ಇಂಥ ನೋಟವನ್ನು ನಾನು ನನ್ನ ಕಣ್ಣೆದುರಿಗೆ ನೋಡುತ್ತೇನೆ.” 
ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತ್ಶಿಯವರ ವಿಶಾಲವಾದ, ಶಾಸ್ತ್ರಪೂತವಾದ ದೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಗೋಚರವಾದ ಅದೃಷ್ಟ ಫಲವಿದು. ಮನುಸ್ಯನಿಗೆ ಅವನ ದುಡಿತದ 
ಅದೃಷ್ಟ ಫಲವು ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಅವನ ದುಡಿತವು ಎಂದಿಗೂ ವ್ಯರ್ಥ 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾವದೂ ವ್ಯರ್ಥವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 

ಅದೃಷ್ಟ ಫಲವೆಂಬದಕ್ಕೆ ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥವಿರಬಹುದು. 
ಹೊಳೆಯು ಹರಿಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಎಷ್ಟೋ ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆ ಅದರ ಹಸಿ 
ಮುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದರ ಅರಿವು ಹೊಳೆಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅಸಂಖ್ಯಾತ 
ಜಲಚರಗಳು ಇದರಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅದರ ಸುಳಿನೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನಿಂದ ಎಷ್ಟು ಕೂರಿಗೆ ಭೂಮಿ ಬೆಳೆಯಿತು, 
ಎಷ್ಟು ಭಾವಿಗಳಿಗೆ ನೀರು ದೊರೆತವು. ಎಂಬ ಅರಿವು ಆ ಹರಿಯುವ 
ಹೊಳೆಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಹಸಿ ಮುಟ್ಟಿಸುವ ತನ್ನ ಕರ್ಮವನ್ನು ಹರಿಯುತ್ತಿ 
ರುವ ಆ ಹೊಳೆಯು ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿ, ಎಷ್ಟು ಹಸಿ ಮುಟ್ಟಿ 
ತೆಂಬದರ ವಿಚಾರವು ಆ ಹೊಳೆಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಫಲದ ಅರಿವು ಅದ 
ಕ್ಸಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ಫಲನವೆಲ್ಲ ನದಿಗೆ ಸಲ್ಲಿದ್ದು. ಅದರ ಕರ್ಮದ ಅನಂತ 
ಫಲಗಳು ಇವು. 

ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯ ಕತ್ತಲೆಯು, ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ದೂರವಾಯಿಶೆಂಬದರ 
ಕಲ್ಪನೆಯು ಆ ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. “ಸೂರ್ಯನಾರಾಯಣನೇ! 
ಎಷ್ಟು ನಿನ್ನ ಉಪಕಾರಗಳು ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ? ಕತ್ತಲೆಯನ್ನೆಲ್ಲ ದೂರ 
ಮಾಡಿಬಿಟ್ಟೆ ಯಲ್ಲ'' ಎಂದು ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಅಂದರೆ ಅವನು ಹೀಗೆ ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವನು. “ನಾನೇನು ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ? ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ದೂರ 
ಮಾಡಿದ್ದೇನೆಯೋ! ಎಲ್ಲಿದೆ ಆ ಕತ್ತಲೆಯು? ನನಗೆ ಸ್ವಲ್ಪ ತೋರಿಸಿರಿ. 
ಹಗಲಿರುಳು ಪ್ರಕಾಶಿಸುವದೊಂದೇ ನನಗೆ ಗೊತ್ತು.” 

ಸೂರ್ಯನು ತನ್ನ ಜೀವನದ ಯಜ್ಞಕುಂಡವನ್ನು ಅಖಂಡವಾಗಿ 


ರಿ೨೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಪ್ರಜ್ವಲಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಆ ಕರ್ಮದ ಫಲವು ದೊರೆಯುನದಿಲ್ಲವೋ? 
'.ಸೂರ್ಯನ ಉಷ್ಣತೆಯಿಂದ ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಜೀವಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹಣ್ಣು 
ಹಂಪಲಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತಿವೆ. ಗಿಡಗಂಟಿಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ. 
ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ ಚಟುವಟಕೆಗಳು ನಡೆದಿವೆ. ಸೂರ್ಯನು ಜಗತ್ತಿನ ಆತ್ಮನು. 
“ಸೂರ್ಯ ಆತ್ಮಾ ಜಗತಸ್ತಸ್ಸುಷಶ್ವ.' ಜಡ-ಚೇತನ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಪ್ರಾಣ 
ದಾತನನನು. ಆದರೆ ಈ ಫಲಗಳ ಸುದ್ದಿ ಅತನಿಗೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ 
ಅದೃಷ್ಟ ಫಲವು ದೊರೆತೇ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. 

ತೋಟದಲ್ಲಿ ಅಂದವಾದ ಪರಿಮಲದಿಂದ ತುಂಬಿದ ಹೂ ಅರಳಿದೆ. 
ಆ ಹೂವನ್ನು ನೋಡಿ ಎಷ್ಟು ಜನರು ನಲಿಯುನರು? ಆದರೆ ಅದರ 
ಅರಿವು ಆ ಹೂವಿಗೆ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಗಾಳಿಯೊಡನೆ ಅದರ ಪರಿಮಲವು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ 
ಸುಳಿದಾಡಿ, ಜನರಿಗೆ ಸುಖವಾಗುವದು; ಬೇನೆ ಬಿದ್ದವರಿಗೆ ಪ್ರಸನ್ಸನೆನಿ 
ಸುತ್ತದೆ; ಜೇನು, ತುಂಬಿಗಳು ಅದರ ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲು ಸುಳಿದಾಡಿ ಅದ” 
ರಲ್ಲಿಯ ಮಕರಂದವನ್ನು ಸವಿದು ಅದರೊಡನೆ ಕಿವಿಮಾತು ನಡೆಸುತ್ತವೆ. 
ಆದರೆ ಇದರ ಸದ್ದೇ ಬಲಲ ಕುಸುಮಕ್ಕೆ, ಅದು ತಾನು ಅರಳಿ ನಿಂತು 
ಬಿಟ್ಟಿದೆ. ಸಾವಿರಾರು ಜನರಿಗೆ ಮತ್ತು ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ತನ್ನಿಂದ ಆದ 
ಆನಂದದ ಫಲದ ಅರಿವು ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಇದು ಅದಕ್ಕ ಸಿಕ್ಕುವ ಅದೃಶ್ಯ 
ಫಲನ್ರು. 

ಹಸುಕೂಸು ಅಳುತ್ತದೆ, ಅರಳುತ್ತದೆ, ನಗುತ್ತದೆ ಮತ್ತೆ ಆಡುತ್ತದೆ. 
ಈಗೋ, ಇನ್ನೊಂದು ಗಳಿಗೆಗೋ ಸಾಯುತ್ತೇನೆಂಬ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ 
ಟಿನಿಸನ್‌ನಿಗೆ ಕೂಸುಗಳನ್ನು ನೋಡಿ, ತಾನು ಉಳಿಯುವೆನೆಂಬ ಆಸೆಯು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ನಿರಾಶೆ ಮತ್ತು ಥಿರಾನಂದಮಯವಾದ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ತಾನು ಅಮೃತ ಸಿಂಧುವನ್ನು ಸುರುನಿದ್ದರ ಅರಿವು ಆ ಕೂಸಿಗೆ ಎಲ್ಲಿರು 
ತ್ತದೆ? ಅದರಂತೆಯೆ ತಾಯಿತಂದೆ, ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮ, ಅಕ್ಕ ತಂಗಿಯರಿಗೆ, 
ನೆರೆಹೊರೆಯವರಿಗೆ, ತನ್ನಿಂದಾಗುವ ಸಂತೋಷದ, ಆನಂದದ ಅರಿವು ಆ 
ಕೂಸಿಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ಅದೃಶ್ಯ ಫಲವು ಸಿಕ್ಕೇ ಸಿಗುತ್ತದೆ. 

ಅದರಂತೆಯೆ ನಾವು ಖಾದಿಯನ್ನು ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಆಗ ಯಾವುದೊ 
ಒಂದು ಹಳ್ಳಿ ಯಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಕುಟುಂಬಕ್ಕೆ 
ಎರಡು ತುತ್ತು ಆನ್ನ ಸಿಕ್ಕಿತು ಎಂಬದರ ಅರಿವು ನಮಗೆ ಇರುನದಿಲ್ಲ. 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಾಗದಿದ್ದರೂ ಯಾವುವೋ ಎರಡು ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಸುಖ ದೊರೆ 
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ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕಾಗ ೧೨೧ 
ತಡ ವಿಜ. ಹುಣಸೆ ತೊಪ್ಪಲು ಕುದಿಸಿ ತಿನ್ನುವದರ ಬದಲು ಎರಡು 
ತುಣುಕು ರೊಟ್ಟಿಯನ್ನು ಅವರು ತಿಂದದ್ದು ನಿಜ. ಇದು ಗೊತ್ತಾಗಲೀ 
ಗೊತ್ತಾಗದೇ ಇರಲಿ, ನಮಗೆ ಅದೃಶ್ಯ ಫಲವು ದೊರೆಯುವದು ಖಂಡಿತ. 

ಮನುಷ್ಯನು ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ಮಗ್ಗ ನಾಗಿರಬೇಕು, ಸತ್ಯ ರ್ಮವನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕು. ಅದರಿಂದ ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆ p ಸಿಗುವ ಸಾ ತೆ! ದಶ ಶ್ಯ 
ಫಲವು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಸತ್ಯರ್ಮದ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗುವ ಹ 
ದದ ಅದೃಶ್ಯ ಫಲವೊಂದು ದೊರೆತೇ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ದೂ ವ್ಯರ್ಥವಾದದ್ದಿ ಲ. ಅಂದಮೇಲೆ ಸತ್ಕರ್ಮವು ಹೇಗೆ ವ್ಯರ್ಥ 
ವಾಗುವದು? ಮನೆಯ ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲು ಹೊಲಸು ಆದರೆ bij 
ಬೆಳೆಯುವವು. ಅದೇ ಸ್ವಚ್ಛ ತೆಯನ್ನು ಇಟ್ಟರೆ ನಮಗೂ ಆನಂದ, ಉಳಿದ 
ವರಿಗೂ ಸಂತೋಷ ನ ಮ್ಮ ಕರ್ಮಗ WN ಕಟ್ಟೇ ಆಗಲಿ, ನೆಟ್ಟ ಗೇ ಆಗಲಿ 


ಎರಡಕ್ಕೂ ಫಲಗಳು ಬಂದೇ ತೀರುತ್ತನೆ. ಮುಳ್ಳು ಬಿತ್ತಿ ಬನ ಮುಳ್ಳು 
ಬೆಳೆಯುವಿರಿ. ಹೂವು ಬಿತ್ತಿದರೆ ಹೂವು ಬಿಳೆಯುವಿರಿ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವಸ್ತುನಿನ ಪರಿಣಾಮವು ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲು ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಸಲೆ ಆಗೇ 
ತೀರುತ್ತದೆ, ಮುಗಿಲಿನಲ್ಲಿ ದೂರ ಚಿಕ್ಕೆಯೊಂದು ಸೊಳೆಯುವದು. ಮತ್ತು 
ನನ್ನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪಾನಿತ್ರ ನು ತ! ಧ್ರುವ ತಾರೆಯಿಂದ 
ನನ್ನ ನೌಕೆಯು ಸುರಕ್ಷಿತವಾಗಿ ಸೂಗುತ್ತಬೆ. ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸುಳಿದಾಡುವ 
ಭಾವನೆಗಳ, ಕುಣಿದಾಡುವ ವಿಚಾರಗಳ್ಕ ಪರಿಣಾಮವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂದ 
ಮೇಲೆ ಮಾಡಿದ ಕ್ಸ ತಿಗಳ ಪರಿಣಾಮವಾಗದೆ ಇರುನದೊ? ಪರಿಣಾಮವು 
ಅವೃಶ್ಯವಿರಬಹುದು ಆದರೆ ಆಗುವದು ಫಿಜ. 

ಒಮ್ಮೆಲೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ತಳ್ಬೀನನಾಗುವದು ಸ ಮೊದಲು 
ಮನುಷ್ಯನು EE ಕರ್ಮ on ತ್ರನಾಗುತ್ತಾನೆ. “ನೀನು ರ ಠ 
ಈ ಕ ಕಲಿತರೆ ನಾನು ನಿನಗೆ ಉತ್ತತ್ತಿ ಕೊಡುತೆ ಕ. ಎಂದು ತಾಯಿಯು 
ಹೇಳಿದರೆ ಉತ್ತತ್ತಿಯ ಆಸೆಗೆ ಮೊದಲು ಹುಡುಗನು ಪಾಟಿಯನ್ನು 
ಕ್ಸ್‌ ಯಲ್ಲಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತಾನೆ ಉಂಡಿ ಸಿಗುವದೆಂಬ ಆಸೆಯಿಂದ ಸಾಲೆಗೆ 
ಗ ು. ಆ ಮೇಲೆ ಜ್‌ ವಿದ್ಯೆಯ ಆನಂದವು ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ 
ತಿಳಿಯುವದು. ಆ ಮೇಲೆ ವಿದ್ಯೆಗಾಗಿ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಸಾಹಸ 
ಮಾಡುವನು. ಆಗ್ಗೆ ಅವನಿಗೆ ಗು ನೊಕಿಯುವದಿಲ್ರವೆಂತ ತಲ್ಲ, ಸಣ್ಣವ 


ಹ ಗ ಉತ್ತತ್ತಿ ಕಿ ಸಿಕ್ಕುವದು. ಆದರೆ ಫಲದ ಆಸೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ನಿದ್ಯೆಯ 
l 


೧೨೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಉಪಾಸಕನಾದ ಮೇಲೆ ಸಹ ಅವನಿಗೆ ಕೀರ್ತಿ ಪದವಿಗಳು ದೊರೆಯುವವು. 
ಅನನನ್ನು ಜನರು ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವರು, ಸ್ವಾಗತಿಸುವರು, ಅನಂತ 
ಫಲಗಳು ಅವನೆದುರು ನಿಳುವನು. ಆದರೆ ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಆನಂದಸಡುವ 
ಇಂಥ ಪುರುಷರಿಗೆ ಇದೆಲ್ಲ ನಿಷ-ಸಮಾನನೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನಸನ್ಮಾನದಿಂದ 
ಅವನ ಮನಸ್ಸು ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತದೆ. 

ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನು ಕೇಳಿ ಶಿವಾಜಿ ಮಹಾ 
ರಾಜರು ಅವರ ಕಡೆಗೆ ಸಲ್ಲಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟು ಕುದುರೆ ಸವಾರರನ್ನು ಕಳುಹಿ 
ದರು. ಪಲ್ಲಕ್ಕಿಯಲ್ಲಿ ಮೆರೆಸುತ್ತ ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದು ರಾಜರ 
ಇಚೆ, ಆದರೆ ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರು ವ್ಯಸನಪಟ್ಟಿರು. ತಮ್ಮ 
ಸತ್ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ವೈಭವದ ಫಲಗಳು ಹೆತ್ತಿವ್ದನ್ನು ನೋಡಿ ಅವರಿಗೆ ಬಹಳ 
ಕೆಡಕು ಅನಿಸಿತು. “ದೇವರೇ |! ಈ ಕುದುರೆ ಈ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿ, ಈ ಹಿಲಾಲ್ಕು 
ಈ ಛತ್ರಚಾಮರಗಳು ಇವೆಲ್ಲ ಯಾಕೆ ನನಗೆ? ನನಗೇನು ಇವುಗಳ 
ಸೇರಿಕೆ ಅದೆಯೋ?'' ಎಂದರು ಅವರು. ಸೇವೆಗಾಗಿ ಸೇವೆ ಮಾಡುವದು 
ಬೇಕಾಗಿತ್ತು ತುಕಾರಾಮರಿಗೆ, ಮೋಕ್ಷದ ಫಲವು ಕೂಡ ಅವರಿಗೆ ಬೇಡ 
ವಾಗಿತ್ತು. ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಕೂಡ ಅವರು ಎಸೆದೊಗೆದಿದ್ದರು. “ಡಂಭಾಚಾರ, 
ಕೇರ್ತಿ, ಮಾನ, ಸುಖ ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ಉಗುಳಿ ಒಫೆಯುತ್ತೇನೆ ನಾನು. 
ನಮಗೇನು ಪ್ರಯೋಜನ ಅವುಗಳಿಂದ?'' ಎಂದು ಅವರು ಒಂದು 
ಅಭಂಗದಲ್ಲಿ ಅಂದಿರುವರು. 

ಕೊನೆಗೆ ಮಾನವರೆಲ್ಲರೂ ಗಳಿಸತಕ್ಕ ದೃಷ್ಟಿ ಇದು. ಕರ್ಮವೇ 
ಮೋಕ್ಷವು. ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ ಸಂತೋಷ, ಕರ್ಮವೇ ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಬೇಕು. 
ಸತ್ಕರ್ಮವನ್ನ್ನೇ ಮಾಡಬಯಸಬೇಕು. ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಬೆಳಗುವದೇ 
ಗೊತ್ತು. ಮೋಡಗಳಿಗೆ ಮಳಗರಿಯುನದೇ ಗೊತ್ತು. ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ 
ಅಹಂಕಾರವು ಲೋಪವಾಗುವದು. ಗಾಳಿಗೆ ಬೀಸುವದೇ ಗೊತ್ತು. ಸಾಧು 
ಸಂತರಿಗೆ ಸಂತ್ರಸ್ತರ ಕಣ್ಣೀರು ಒರೆಸುವದೇ ಗೊತ್ತು. ಕೆಲಕಾಲದ 
ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಫಲೇಚ್ಛೆಯು ಅಳಿಯುವದು. ಮೂಗು ಹಗಲಿರುಳು ಉಸಿ 
ರಾಡಿಸುತ್ತದೆಂದು, ನಾವು ಮೂಗಿನ ಆಭಾರವನ್ನು ಮನ್ಸಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಮೂಗಿಗೂ ತಾನೇನು ನಿಶೇಷ ಮಾಡುತ್ತೇನೆಂದು ಅನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇದರಂತೆ 
ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನ ಒಲವು ಆಗಬೇಕು. ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ ಸುಂಬಳ ಒರೆಸು 
ನಾಗ ಇರುವ ಸಹಜತೆಯ ಭಾವವು ಎರಡನೆಯನರ ಮಕ್ಕಳ ಸುಂಬಳವನ್ನು 


ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾ ಗ ೧ 


ಕಳೆಯುವಾಗ ಬರಬೇಕು. ಮೊದಲು ಎರಡನೆಯವರ ಮಕ್ಕಳ ಸುಂಬಳ 
ನನ್ನು ಒರೆಸುವಾಗ ಯಾರಾದರೂ ತನ್ನನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾರೆಯೋ 
“ಅಯ್ಯೋ ಬಪಿಷ್ಯು? ನನ್ನ ಹುಡುಗನ ಸುಂಬಳ ಒರೆಸಿದರಲ್ಲ.” ಎಂದು 
ತನ್ನ ಆಭಾರ ಮನಿ ಸುತ್ತಾರೆಯೋ ಎಂಬುದರ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯನಿರಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಉತ್ತರೋತ್ತರ ಈ ವೃತ್ತಿಯು ತಗ್ಗಬೇಕು; ಅದೊಂದು ನಮ್ಮ 
ಕೈಯ ಧರ್ಮವಾಗಬೇಕು. 

“ಮಾಮನುಸ್ಮರ ಯುವ್ಪ್ಯಚ” ಎಂಬುದು ಭಗವಂತನು ಕಲಿಸಿದ 
ಪಾಠನಿದಿ. ಫಲವು ಸಿಗಲಿ, ಸಿಗದಿರಲಿ, ಸತ್ಯವನ್ನು ಸ್ಮರಿಸಿ ಕರ್ಮವನ್ನಾ 
ಚರಿಸಿರಿ. ದೇವರನ್ನು ಸ್ಮರಿಸಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಸಾಗಿಸಿರಿ, ಆದರೆ ದೇವರ 
ನೆನಪೆಂದರೇನು? ಸಚ್ಛಿ ಜಾನಂದದ ನೆನಪು. ನನ್ನ 
ನಂದ ರೂಪಿಯಾದ ನರಮಾತ ತ್ಮನ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವಂತಹದಾಗಬೆ 
ಮಾಂಗಲ್ಯ ದ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡುವಂತಹದು ನನ್ನು ಕರ್ಮವು ಅದೆಯೋ 
ಇಲ್ಲವೋ "ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡುವದೆಂದರೆ ಸತ್‌ಸ್ಪರೂಪ; 
ನದು, ಸತ್‌ ಮ ಸ್ಮರಿಸುವದು; ಅದರಂತೆ ನನ್ನ ಕರ್ಮವು 
ಜ್ಞ್ಞಾನ-ನಿಜ್ನಾ i ಬಿಕ್ರವಾದ ದು ಅದೆಯೋ ಇವೂ ಎಂಬುವದನ್ನು 
ಕೋಡುವಜಿಂದ ಚಿತ್‌ಸೃರೂ | ಸರಮೇಶ್ವರನ ಸ್ಮರಣ. ಇದರಂತೆ 
ಫಾ 1. ಸುವಾಗ ನನ್ನ್ನ ಹೃದಯವು ಉ ಕ್ವ(ರುತ್ತ ಜಯೋ 
ಇಲ್ಲವೋ, ನ ನನಗೆ ಅಪಾರವಾದ ಆನಂದವು ಆಗುತ್ತದೆಯೋ ಇ.ನ್ಬವೋ, 
ಎಂಬುದನ್ನು ನೊ ಕುವದೆಂದರೆ ಆನಂದರೂಪಿಯಾದ ಪರಮೇಶ್ವರನ 
ಸ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜದ ಮಂಗಲವು ಅಡಕವಾಗಿರಬೇಕು; 

ಕ ದ ನಮಗೆ ಭಾರನೆಂದೆಪಿಸದೆ ಆನಂದ 

iE ಇದಕ ಸಚಿ ದಾನಂದದ ಸೂಜೆಯೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ನೋಲು-ಗೆಲನು, ಸಿದ್ದಿ- ಆಸ ಸಿದ್ಧಿ 
ಯಶಸ್ಸು-ಅಪಯಶಸ್ಸು ಇವುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯವನ್ನು ಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ತೆರೆಗಳು ಮೇಲಕ್ಟೇಳುತ್ತನೆ, ದಂಡೆಗೆ ಅಪ್ಪಳಿಸುತ್ತವೆ; ಸಮು 
ದ್ರಕ್ಕೆ ಉಬ್ಬರ-ಇ ಇಳಿತಗಳಿನೆ. ಸ ಅದರ ಧೀರ, ಗಂಭೀರವಾದ ಗರ್ಜ 
ನೆಯು ಅಖಂಡವಾಗಿ ಸಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಕರ್ಮವು ಎಡೆಬಿಡದೆ ನಡೆದದೆ. 
ಉಳಿಯುವದು-ಅಳಿಯುವದು, ಮಡ್ತು-ದಾರಿದ್ರ್ಯ, ದಾಸ್ಯ-ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, 


೦೨ 


ಸೋಲು-ಗೆಲವು, ಇತ್ತಕಡೆಗೆ ಸೋಡಿ ಧ್ಯೇಯದ ಮೇಲೆ ದೃಷ್ಟಿಯ ಯ 
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ನ್ನಿಟ್ಟು ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕು. ಚಾರಿತ್ರ್ಯವು, ಶೀಲವು ನಡಾನಳಿಯು 
ಮುಖ್ಯವಾದ ವಸ್ತುವು. ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ವಿಕಾಸವು ಮುಖ್ಯವಾದದು. ಸತ್ರ 
ರ್ಮವು ಮುಖ್ಯವಾದದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನಮ್ಮ ಜೀವನ, ಸೋಲು- 
ಗೆಲವುಗಳೊಡನೆ ಬಡಿದಾಡುತ್ತ ನಾನು ಮುಂದುವರಿಯುವೆನು. ಗೆಲುವಿ 
ನಿಂದ ಸೊಕ್ಕಿನವನಾ ಗುವದಿಬ. ಸೋಲಿನಿಂದ ದ್ಸೈರ್ಯಗುಂದುವದಿಲ್ಲ. 
ದುಡ್ಡಿನಿಂದ ಮದಾಂಧನಾಗುವದಿಲ್ಲ. ದುಃಖದಿಂದ ಎದೆಗುಂದುವದಿಲ್ಲ. 
ನನ್ನ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕೈಯಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ಮುನ್ನುಗ್ಗುವೆನು. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕತಿಯು ಕೇವಲ ಗೆಲುವಿನ ತತ್ವನನ್ನೇ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ ಗೆಲು 
ನಿನ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿದ್ದರೆ, ಜಗತ್ತಿನ ಅರ್ಧ 
ಅನುಭವಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ನೀನು ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಸುಖದಲ್ಲಿಯೇ ಉರುಳಾಡುವಿಯೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯು 
ಸುಳ್ಳು ಆಶೆಯನ್ನು ಯಾರಿಗೂ ತೋರಿಸಿಲ್ಲ. ಗೆಲುವಿನಿಂದ ಸೊಕ್ಕಬೇಡ್ಕ 
ಸೋಲಿರಿಂದ ಸವೆಯಬೇಡ, ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮಹಾ 
ಧ್ಯೇಯವು; ಸಂದೇಶವು. ಸೋಲು-ಗೆಲವುಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಮುಂದುವರಿಯ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ. ನಾವು ಕೇವಲ ಸಖ ಸಾಕ್ಷಿಗಳಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಕ್ರಾ ಸಿನ ಮೇಲೆ ಏರುವ ಸಮಯ ಬಂದರೂ “ಪ್ರಭು ನಿನ್ನ ಇಜ್ಜಿ "ಎಂದನು 
ಕ್ರಸ 5 ಸ್ಪನು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸುವಾಗ ಫಾಶಿಯಾಗಲ್ಲೀ ಗಡುಗೆಯಾಗಲೀ, 
ಮುಲಿಗೆಯಾಗಲಿ-ನ ಬಳ್ಳಾಗಲಿಿ, ಗೆಲುವಾಗಲೀ-ಸ್ಕೋಲಾಗಿಲೀ, ಯಾವದ 
ರಿಂದಲೂ ನ ನನ್ನ ಆತೃವ್ಪ ನು 'ಮುಲಿನನಾಗಲಾರಡೆಂಬ ಅಚಲ ಶ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯು ನಿಜ 
ನಾದ ಕರ್ಮವೀರರಲ್ಲಿರುತ್ತ ದೆ. ಆದೃ ಸ್ಟ ಫಲವು ಅನನ ಕಣ್ಣಿ K ಕಾಣುತ್ತ ದೆ. 
ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಸಾವಿಲ್ಲವೆಂಬ ಮಾತನ್ನು | ಮನಗಂಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಗೆಲುವಿನ 
ಓಲಗವು ಬೇಡ, ಸೋಲಿನ ರೋದನವೂ ಬೇಡ, ಇವೆರಡನ್ನೂ ಮೀರಿ, 
ಇವೆರಡರ ಮೇಲೆ ಸವಾರರಾಗಿ ನಿರ್ದ್ವಂದ್ವರಾಗಿ, ಸದೈವ ಕರ್ಮನನ್ನೇ 
ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ತಲ್ಲೀನರಾಗಬೇಕು. ಅದೇ ನಿನ್ನ ಮೋಕ್ಷ, 
ಪೂಜೆ, ಮಹಾಧರ್ಮ. ಹೀಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾರಿ ಹೇಳು 
ತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇದನ್ನು ಕಿನಿಗೊಟ್ಟು ಕೇಳುವರಾರು? 


೧೧. ಗುರು--ತಿಸ್ಕರತ 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಗುರುಭಕ್ತಿಯದೊಂದು ಅತ್ಯಂತ 
ಮಧುರವಾದ, ಸವಿಯಾದ, ಕಾವ್ಯಮಯ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. ಜ್ಞಾ ನೇಶ್ವ ರಿಯ 
ಹೆದಿಮೂರನೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಛಿ ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಎ ಕಾರರ ನಚನಗಳಲ್ಲಿ, 
ಗುರುಭಕ್ತಿಯ ಅಪಾರ ಮಹಿಮೆಯು ಬಣ್ಣೆ ಸಲಾಗಿದೆ. ಗುರುಭಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಅಡಕವಾದ ಅರ್ಥವು, ಬಹಳ ಜನರಿಗೆ ಹೊಳೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲೆಡೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೂ ಡಂಭವೇ ಪಸರಿಸಿದ್ದ ರಿಂದ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯಾಡಂಬರವೇ 
ಹಬ್ಬಿ ದ್ದ ರಿಂದ ಹಿರಿದಾದ ಗುರುಭಕ್ತಿ ಯು ಧೂಳಿಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದೆ. 

'ಸುರುವೆಂದರೆ ಕೇವಲ ಶಿಕ್ಷಕನೂ ಅಲ್ಲ, ಆಚಾರ್ಯನೂ ಅಲ್ಲ. 
ಶಿಕ್ಷಕರಾಗಲೀ, ಆಚಾರ್ಯರಾಗಲೀ ಯಾವದಾದರೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುನರು. ಅವರ ೈಹಿ ಹಿಡಿದು ನಾನು ಜ್ಞಾ ನದ 
ಅಂಗಳವನ್ನು ಸೇರುವೆವು. ಆದರೆ ಗುರುವು ನ ಮ್ಮನ್ನು ಜ್ಞಾ ನದ Tur 
ಗುಡಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಬಸ ಹೋಗುವನು. ಆಯಾ ಧ್ಯೇಯಭೊತ 
ಜ್ಞಾ ನದೊಡನೆ ಗುರು ನ ನ್ನು ಬಿನಿಯುವತ್ತು. ಜ್ಞಾನದೊಡನೆ ಒಂದಾದ 
ಗುರುವು ಶಿಷ್ಯನನ್ನು 1 ಸ್ಪಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇರಿಸುವನು. ಸಾಲೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಕೇಳುವದು ಹೇಳುವದು ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಗುರುಗಳ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಶ್ನೋತ್ತರ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ನಡೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡದೆ ಶಂಕೆಯ 
ನರಸನವಾಗುತ್ತದೆ: ಉತ್ತರಗಳು ದೊರೆಯುತ್ತವೆ. ಗುರುಗಳ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಬರೇ ಕೇಳುವದು, ನೋಡುವದು; ಮಾತನಾಡದೆ ಗುರುಗಳು ಕಲಿಸು 
ತ್ತಾರೆ. ಏನೂ ಕೇಳದೆ ಶಿಷ್ಯ ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಆ... 
ಉಕ್ಕೇರುವ ಜ್ಞಾನಸಾ ಗರ! “ಜಿ ೈಷ್ಯನ ಮುಖಚಂದ್ರವನ ನೋಡಿ 
ಗುರುವೆಂಬ ಜ್ಞಾನಸಾಗರ ರವು ಉತ್ಕೇರುತ್ತದೆ. 

ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದೊರಕಿಸುವ ಬಗೆಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯು ಬಣ್ಣಿ ಸಿದೆ. 
“ತದ್ವಿದ್ದಿ ಸ ಸ್ರಜಿಪಾತೇನ ಪರಿಪ್ರಶ್ನೇನ ಸೇವಯಾ'' ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪ್ರಣಾ 
ಮದಿಂದೆ, ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಕೇಳುವದರಿಂದ ಮತ್ತು ಸೇವೆ 
ಯಿಂದ ದೊರಕಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಶಿಕ್ಷಕನಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಜ್ಞಾನವು 
ಪರಿಶ್ರಮದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು. ಆದರೆ ಗುರುಗಳಿಂದ ಜ್ಞಾನ ದೊರ 
ಕಿಸುವ ಮಾರ್ಗಗಳು ಎರಡು ಬಗೆಯವು. ಒಂದು ಪ್ರಣಾಮ, ಇನ್ನೊಂದು 


ಓಿಶಿ೬ ಭಾರಶೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸೇವೆ. ಜ್ಞಾನದ ನಿಜವಾದ ಆರಂಭವು ನಯದಲ್ಲಿ. ಶಿಷ್ಯನು ಬರಿಯ 
ಮನೆಸಿನಿಂದ ಗುರುವಿನ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ ಹೋಗುವನು. ಬಾವಿಯಲ್ಲಿ ಬೇಕಾ 
ದಷ್ಟು ನೀರಿದೆ. ಆದರೆ ಕೊಡವು ಬಾಗದಿದ್ದರೆ ಆ ಅನಂತ ನೀರಿಕೊಳಗಿನ 
ಒಂದು ಹನಿಯು ಸಹ ಆ ಕೊಡದಲ್ಲಿ ಸೇರುವದಿಲ್ಲ. ಇದರಂತೆಯೇ 
ಜ್ಞಾನಸಾಗರದ ಬಳಿ ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಬಾಗುವದಿಲ್ಲವೋ ನಮ್ರರಾಗುವದಿ 
ಲ್ಲವೋ, ಗುರುಗಳ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ್ರುವದಿಲ್ಲವೂ, ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ನಮಗೆ 
ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. ತುಂಬಬೇಕಾದರೆ ಬಾಗಬೇಕಾ 
ಗುತ್ತದೆ. ಬೆಳೆಯಬೇಕಾದರೆ ನಮಸ್ಸರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಸಂಗೀತವನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕೆನ್ನು ಹುಡುಗನು ಸಂಗೀತ ಶಾಲೆಗೆ 
ಹೋಗುವನು. ಅಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ವರುಷ ಕಲಿಯುನನು. ಆದರೆ ಅವನಿಗೆ 
ನಿಜವಾದ ಸಂಗೀತ ಜ್ಞಾನವು ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಸಂಗೀತದ 
ಪರಿಚಯ ಮಾತ್ರ ಆಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸಂಗೀತದ ಆತ್ಮ ಕಾಣುನದೆಲ್ಲಿ, 
ಅರಿಯುನದೆಲ್ಲಿ? ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬ ಹೆಸರಾದ ಗಾಯಕನ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಕನಾಗಿ, ಕೆಲವು ವರ್ಷ ಇದ್ದು, ಆ ಗುರುವಿನ ಸೇವೆಯನ್ನು ನಯ, 
ಭಕ್ತಿ, ನಲುಮೆಯಿಂದ ಮಾಡಿ, ಯಾವ ಯಾವ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಗುರುವು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರಾಗಗಳನ್ನು ತಲ್ಲೀನನಾಗಿ ಹಾಡುವನೋ ಆ ಸಮಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಕಿನಿಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಕೇಳುವನೋ, ಆಗ 
ಮಾತ್ರ ಅವನಿಗೆ ನಿಜನಾದ ಸಂಗೀತದ ತಿರುಳು ತಿಳಿಯುವದು, ಹೊಳೆಯು 
ವದು. ಅವನು ಕಲಿತ ಸಂಗೀತಕ್ಕೆ ಕಳೆಯೇರುವದು. 

ನಯಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಬರುನ ಶಿಷ್ಯರ ಕುಲ 
ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಗುರು ಎಂದಿಗೂ ನಿಚಾರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಕಳಕಳಿಯೆಂಬ 
ವಸ್ತುವೊಂದೆ ಗುರುವಿಗೆ ಗೊತ್ತು. ಶತ್ರುಪಕ್ಷದ ಕಚನು ಪ್ರೇಮದಿಂದ 
ಕಾಲಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಂದಕೂಡಲೇ ಶುಕ್ರಾಚಾರ್ಯರು ಸಂಜೀವಿನೀ ವಿದ್ಯೆ 
ಯನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. ಬರಿಯ ಕೊಡವನ್ನು ತಕ್ಟೊಂಡು ಬಂದು ನಮ್ರರಾಗಿ 
ಬಾಗಿದರೆ, ಯಾರೇ ಇದ್ದರೂ ಅವರವರ ಕೊಡವನ್ನು ಗುರುವು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿಯೂ ತುಂಬಿಕೊಡುವನು. 

ಗುರುಗಳು ನಮಗೆ ಪೂರ್ಣಜ್ಞಾ ನದ ಭಟ್ಟಿಯನ್ನು ಮಾಡಿಸಿ 
: ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಆಯಾ ಜ್ಞಾನಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ಇಂದಿನವರೆಗಿದ್ದ ಜ್ಞಾನದ 
ಇಗಿಸನು ನಮಗೆ ಮಾಡಿಕೊಡುವರು. ಭೂತಕಾಲವನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 


ಆಜ್‌ 


ಗುರು--ಶಿಸ್ಮರು ೧೨೭ 


ಆತರ ಲಾರ ಆಹಾಹಾ ಎಮಿಲಿ. 


ನಮ್ಮೆದುರು ಇಡುವರು, ವರ್ತಮಾನಕಾಲವ ಪರಿಚಯವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಕೊಡುವರು, ಭವಿಷ್ಯಕಾಲದ ದಿಕ್ಚನ್ನು-ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸುವರು. 
ಗುರುವೆಂದರೆ ಈ ಹೊತ್ತಿನ ವರೆಗೆ ಇರುವ ಜ್ಞಾನದ ಮೂರುತಿಯು. 

ಗುರುಗಳೆಂದರೆ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಮ್ಮ ಗುರಿ. ನಮಗಿದ್ದ 
ಜ್ಞಾನದ ಹಸಿವು ಯಾರಿಂದ ಪೂರ್ಣತೆ ಹೊಂದುವದೋ ಅವರೇ ನಮ್ಮ 
ಗುರುಗಳು. ಗುರುಭಕ್ತಿಯೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಗುರಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಭಕ್ತಿ. ಗುರು ಶಬ್ದ 
ವಿದ್ಧಲ್ಲಿ ಗುರಿ ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿರಿ. ಅಂದರೆ ಗುರುಭಕ್ತಿ 
ಎಂಬುದು ಉಪಹಾಸದ ಮಾತೆಂದು ಅನಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಅರಳಿದ ತಾವರೆಯ 
ಬಳಿ ಗುಂಜಗಾನನನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ತುಂಬಿಯು ಬಂದು ಸದ್ದಿಲ್ಲದೆ ಆ. 
ತಾನಕೆಯೊಳಗಿನ ಮಕರಂದವನ್ನು ಕುಡಿದು ಕುಡಿದು ಹೇಗೆ ತಲ್ಲೀನ 
ವಾಗುತ್ತದೆಯೋ ಅದರಂತೆ ಸಚ್ಛಿಷ್ಯನು ಗುರುಗಳ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ ಬಂದು, 
ಗುರುಗಳನ್ನು ಒಲಿಸುವನು. ಅವರ ಜ್ಞಾನ ಭಾಂಡಾರನನ್ನು ಬರಿದು 
ಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸುವನು, ತಾನು ಪಾತ್ರತೆಯುಳ್ಳ ಪಾತ್ರೆಯನ್ನು ತಂದರೆ 
ಮಾತ್ರ ಆ ಪಾತ್ರೆಯಿಂದ ಗುರುವಿನ ಜ್ಞಾನ ಭಾಂಡಾರನನ್ನು ತುಂಬಿ 
ಕೊಂಡು ಬರಿದು ಮಾಡಬಲ್ಲನು. ತನ್ನ ಜೀವನದ ಪಾತ್ರೆಯು ಎಸ್ಟು ಆಳ 
ವಾದಬ್ದೋ ಮತ್ತು ದೊಡ್ಡದೋ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಶಿಷ್ಯನು ಗುರುಗಳಿಂದ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದೊರಕಿಸಬಲ್ಲನು. 

“ಫಾತ್ರತೆ ಬಿಡಬೇಡಿ” ಎಂದು ಸಮರ್ಥರಾಮದಾಸರು ಹೇಳಿ 
ದ್ದಾರೆ. ನಾವು ಕಲಿತದ್ದು ಏನೂ ಅಲ್ಲ. ಇನ್ನೂ ನಾವು ತುಂಬಿಕೊಂಡವ 
ರಾಗಿಲ್ಲ, ಇನ್ನೂ ನಮಗೆ ಬಹಳ ಕಲಿಯುವದದಜೆ, ಹೀಗೆ ನಮಗೆ ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಅನಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು. ಮುಂದೆ, ಇನ್ನೂ ಮುಂದೆ ಎಂದು ಅನ್ನಬೇಕು. 
ಇದೇ ವಿಕಾಸದ ಮಾರ್ಗವು. ನಾನೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಕಲಿತೆನು ಅರಿತೆನು ಎಂಬು 
ನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯು ಮುಗಿಯಿತೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ಧ್ಯೇಯವು ಸದೈವ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ. ಧ್ಯೇಯರೂಪಿ ಗುರುಗಳು 
ಅನಂತರಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಸೇವೆ ಎಸ್ಟು ಮಾಡಿದರೂ ಕಡಿಮೆಯೇ, ಜನ್ಮ 
ಜನ್ಮಾಂತರದಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಪೂಜಿಸಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದಬಹುದು. “ನನ್ನ ಜ್ಞಾನವು ಸಿಂಧುವಿನಲ್ಲಿ ಬಿಂದುವಿನಷ್ಟು 
ಅದೆ”ಯೆಂದು ನ್ಯೂಟನ್ನನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. “ನನಗೆ ಏನೂ ತಿಳಿಯುವದಿ್ಲ; 
ಇದಿಷ್ಟೇ ನನಗೆ ತಿಳಿದದೆ''ಯೆಂದು ಸಾಕ್ರೆಟಿಸನು ಅಂದಿದ್ದಾನೆ. 





೧೨೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಆಯಾ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಅನಂತ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆಯುವರಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಗೆ 
ದುಡಿಯಬೇಕು? ಆ ಶಾಸ ಸ್ರ್ರಗಳ ಹುಚ್ಚು ಹೇಗೆ ಹಿಡಿಯಬೇಕು? ಇದನ್ನು 
ಗುರುಗಳು ಕಲಿಸುತ್ತಾರೆ, 5 ಸುರುವೆಂದಕೆ ಅನಂತ ಜ್ಞಾನದ ಮೂರ್ತಿ. 
ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ಗುರುವೆಂದರೆ ಕುರುಹು. ಗುರುವೆಂದರೆ ಮೂರ್ತಿಮಂತ ಜ್ಞಾ ನದ 
ಹಸಿವು; ಆನಂತಜ್ಞಾನದ ಶಛಕಳಿಯು; ಸತ್ಯದ ಪ್ರಯೋಗಗಳ ನ 
ಏರ್ಪಡಿಸುವ ಉತ ೈಟತೆ; ನನ್ನ ಗುರುವಿಗೆ ಆದಿ ಇಲ್ಲ; ಕೊನೆ ಇಲ್ಲ 
ಪೂರ್ವವಿಲ್ಲ; ಪಶ್ರಿ ತ ನನ್ನ ಗುರುವೆಂದರೆ bE 
ಅವನು ಪೂರ್ಣ ಪ್ರ ಜ್ಞನು. 

ಇಂಥ ಬಗ ನಾವು ಕೊಡುವದೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ 
ಎಷ್ಟು ಕೊಟ್ಟರೂ ಕಡಿಮೆಯೆ, ಎಷ್ಟು ಸ್ವಲ್ಪ ಕೊಟ್ಟರೂ ಅದು ಬಹಳೇ. 
ನುನುಸ್ಮ ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. “ನಿಮ್ಮ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ ಕೊಡಲು ಏನೂ ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ, ಸ್‌ ಅವಿಗೆಯ ಜೋಡನ್ನಾದರೂ ಗುರುವಿಗೆ ಅರ್ಥಿಸಿರಿ. ಒಂದು 
ಮಣ್ಣಿನ ಕೊಡನನ್ನಾದರೂ ನೀರು ತುಂಬಿಕೊಡಿರಿ. ಅದಾಗದಿದ್ದರೆ 
ಒಂದು ಹೂವನ್ನಾ ದರೂ ಅರ್ಪಿಸಿರಿ.?? ಶಿಷ್ಯನೇನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾ ನೆಂಬುದರ 
ಕಡೆಗೆ ಗುರುವು ನೋಡತಕ್ಕದಲ್ಲ. ಕೊಟ್ಟಿದರಲ್ಲಿ ಕೃತಜ್ಞತೆಯ ಸಾಗರವೇ 
ತುಂಬಿರುತ್ತದೆ. ಅನನ ಹೃದಯವೇ ಅದರಲ್ಲಿ ಸುರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. 

ನಾನು ಇಂಥ ಗುರುಗಳ ಶಿಷ್ಯನು, ನಾನು ಇಂಥವರಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಕುಳಿತು ಕಲಿಯುತ್ತೇನೆಂದು ಒಳ್ಳೇ ಹೆಮ್ಮೆ ಯಿಂದ ಯುರೋಪ ಖಂಡ 
ದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವ ಪರಿಪಾಠನುಂಟು. ಸಾಕ್ರೆ ಬನ ಶಿಷ್ಯನೆಂದು ಅನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳು ವದರಳ್ಲಿಪ್ಗೆ ಬೋನಿಗೆ ಒಳ್ಳೇ ಅಭಿಮಾನವೆನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ತಾನು 

ನ್ಲೇಟೋನ ಶಿಷ್ನ ನೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳು ವದರಲ್ಲಿ ಅರಿಸ್ಥಾ ಟಲಿಗೆ ಕೃ ತಾ ರ್ಭ ತೆ 

ಎನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. 1 ಇಬ್ಬ ನ್‌ 0 ಉಟ ಜು ಜ್‌ ಜೂ 
ಹೆಮ್ಮೆ ಪಡುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಮಾರ್ಕ್ಸನ ಶಿಷ್ಯನೆಂದು ಯಾರಾದರೂ 
ಅಂದರೆ ಲೆನಿನ್‌ಗೆ ಗೌರವವೆಸಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು. 

ನಾನು ಇಂಥವರಿಗೆ ಹೊಂದಿದವನೆಂಬ ಭಾವನೆಯೇ ಹಿರಿದಾದದ್ದು. 
ಆ ಭಾವನೆಯಲ್ಲಿ ಕೃತಜ್ಞತೆಯು ತೋರುತ್ತದೆ. ನಾನು ಈ ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬೊಂಬಿಗನೇ ಅಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಸಹಕಾರ್ಯನವಿದೆ. ಅದೇ ನನ್ನ 
ಮತ್ತು ಮುಂದಿನ ಪೀಳಿಗೆಯವರ ಆಧಾರ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ತನ್ನಷ್ಟಕೆ 
ತಾನೇ ಸ್ವತಂತ್ರನಾಗಿ ಯಾರೂ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಡಿಕಿ ತೆಗೆದಿಲ್ಲ. 


ಗುರು. ಶಿಷ್ಯರು ಗಿ೨೪ 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ಹಿಂದಿನನರು ಶೋಧಿಸಿದ ಜ್ಞಾನದ ಅಡಿಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆಯೇ 
ನಿಂತು ಮುಂದೆ ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ಜ್ಞಾನದ ಇತಿಹಾಸವೆಂದರೆ ಸಹಕಾ 
ರ್ಯದ ಇತಿಹಾಸ, ಅಖಂಡ ಪರಂಪರೆಯ ಇತಿಹಾಸ. 

ಮುಂದುವರಿಯುವ ಶಿಷ ನನ್ನು ನೋಡಿ ಗುರುವಿಗೆ ಕೌತುಕವೇ 
ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಶಿಷ್ಯನಿಂದ ಪರಾಜಯ ಭಾ ಇದೆ ಗುರುವಿಗೆ 
ನಿಜವಾದ ಸ ಯಾಕಂದಕಿ ಶಿಷ್ಯನ ವಿಜಯವು ಗುರುವಿನ ವಿಜ 
ಯವೇ ಅಲ್ಲವೇ? ಅದು ಗುರು ಬಿತ್ತಿದ ಬೀಜದ ವಿಕಾಸವು. ಗುರು ತಾನು 
ಉಪಾಸನೆ ಮಾಡುವ ಜಾ ನವ ೨. ಅದು. ಆ ಜ್ಞಾನದ ಬೆಳೆಯುವ 
ಸಿರಿ ಅದು. ಅಣ್ಣಾಸಾಹೇಬ ಪಟಿನರ್ಧನರು ಲೋಕಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಆತೀರ್ವಾ 

ವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರನ್ನು ಗೋಖಲೆ 

ಯವರು ಹೊಗಳುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಗುರು ತನ್ನಲ್ಲಿದ ಎಲ್ಲ ಜ್ಞಾನವನ 
ಅವನಿಂದ ಎಳ್ಳ ಷ್ಟು ಬಚ್ಚಿ ಡುವದಿಖ. 


'ಹೈನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟುಬಿಡುವನು. 

ಶೆ ಬ್ಲ, ತಮ್ಮ ಶೊಡ್ಡಸ್ತಿಕೆಯು ಕಡಿಮೆ 
ಯಾಗಬಹುಖಿಂಬ ಭೀತಿಯಿಂದ ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ನದ ಬಂಡವಾಳವನ್ನೆಲ್ಲ 
ಕೊಡದ ಅಹಂಕಾರಿ ಗುರುಗಳು ಕೆಲರರದ್ದಾ ರೆ, ಆದರೆ ಅವರು ಗುರುಗ 
ಳೆಂಬ ಹೆಸರಿಗೆ ಪಾತ್ರರಲ್ಲ. ಅವರ ಚ್ಹಾ ನವು 'ಿನರೂಢಕೆ « ಅಳಿಯುವದು. 


ಯಾವ ಜ್ಞಾನದ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ನ ನಾವು ಮಾಡುತ್ತೇವೆಯೋ ಆ 
ಜ್ಞಾನವು ಅಳಿಯಬೇಕೆಂದು We ನಿಜವಾದ ಗುರುವಿಗೆ 
ಗಿ 

ಜ್ಞಾ ನವೃಕ್ಷಪು ಸಾ WE ನರೂಪದಿಂದಲೇ 


ಇ 


ನ 
ಸ ಕೊ 
ಒಂದು ತ ರಾ ಸ್ಲರು FN ಹೆ(ಳಿಂ ದರು. 
ಬಳಿಯಲ್ಲಿದ್ದದ್ದ ದ್ಲನ್ನೆಲ್ಲ ಎಸೆ ಕೊಟ್ಟು ಬಿಡುತ್ತ ನೆ. ನ್ನ ಸಾಧನೆಯನ್ನೆಲ್ಲ 
ನಿನ್ನಲ್ಲಿ ಫ್ರಿ ಸುರುವಿ “ಎಶುತ್ತೇನೆ. i ಎಂಥ ದಿವ್ಯ ಕ್ತ 
ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ತನ್ನ ಜೀವನದ ಸರ್ವಸ ೈವನ್ನೆಲ್ಲ ಅರ್ಪಣ ಜೆ ಕ್ಷಣ! 
ಕುರುಡು ಭಕ್ತಿಯು ಸಪ! ನೀರು ವದಿಖ. ಗುರುವಿನ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುವದ್ಕು ಅವರ, ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವದು, 
ಇದೇ ನಿಜವಾದ ಗುರುಸೇನೆಯು. ಫಿರ್ಜಯಶೆಯಿಂದ ಆದರೂ ನಮ್ರತೆ 
ಯಿಂದ: ಜ್ಞಾನದ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದೇ ನಿಜವಾದ ಗುರುಭಕ್ತಿ. 
ಒಂದು ರೀತಿ ನೋಡಿದರೆ ಭೂತಕಾಲವು ನಮ್ಮ ಗುರು ಇದ್ದಂತೆ, ನಮ್ಮ 
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ಪೂರ್ವಜರೆಲ್ಲರೂ ನಮ್ಮ ಗುರುಗಳೇ. ಆದಕೆ ಇಂದಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಭೂತಕಾಲದೊಳಗಿನ ಕೆಲವು ಮಾತು ತಪ್ಪೆಂದೆನಿಸಿದರೆ, ಅವನ್ನು ದೂರ 
ಮಾಡದೆ ಇರುವದೆಂದಕೆ ಭೂತಕಾಲದ ಅಪಮಾನ ಮಾಡಿದಂತೆ. ಭೂತ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿಯ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಹಾಗೆಯೆ ನಡಿಸಿದರೆ ಅದು ಉಚಿತವಲ್ಲ. 
ಅದು ಭೂತಕಾಲದ ಗೌರವವೂ ಅಲ್ಲ; ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರ ಗೌರವವೂ 
ಅಲ್ಲ. ಅದು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅನಮಾನನೇ ಸರಿ. 

ಮನೆತನದಲ್ಲಿಯ ಹಿರಿಯರು ಯಾರಾದರೂ ಸತ್ತರೆ ನಮಗೆ ದುಃಖ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಮೋಹದಿಂದ ನಾವೇನು ಅವರ ಹೆಣವನ್ನು ಅಸ್ಪಿ 
ಕೊಂಡು ಕೂಡ್ರುವೆವೋ? ಕೊನೆಗೆ ಆ ಮೃತದೇಹವನ್ನು ನಾವು ಅಗ್ನಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸಲೇಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೆಣನನ್ನು ಮನೆಯಲ್ಲಿಡುವದೆಂದಕೆ ಮನೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕೂಳಚಿಯನ್ನು ಹಬ್ಬಿಸಿದಂತೆ. ಅದು ಆ ಹೆಣದ ಅಪ್ರತಿಷ್ಕೈೆ ಅವ 
ಮಾನವಾಗುವದು. ಅದರಂತೆಯೇ ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರ ಹೆಣಗಳಂತಾದ 
ರೀತಿ, ರಿವಾಜು ನಡಾವಳ್ಳಿ, ದೋಷಯುಕ್ತವಾದ ನಿಚಾರ ಪ್ರಣಾಲಿ 
ಇವುಗಳಿಗೆ ನಮ್ರಶೆಯಿಂದ, ಮತ್ತು ಭಕ್ತಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಮಣ್ಣು ಕೊಡ 
ಬೇಕು. 

ಗುರುಭಕ್ತಿಯೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನ-ಭಕ್ತಿಯೆಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯೆಬಾರದು. 
ಪೂರ್ವಜರನ್ನು ಕುರಿತು ಆದರವೆಂದರೆ ಪೂರ್ವಜರ ಸದನುಭವದ ಬಗ್ಗೆ 
ಆದರ, ಅವರ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಆದರ, ಅವರ ಸಾಹಸ, ಜ್ಞಾನ, ನಿಷ್ಕ 
ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಆದರ. ಗುರುಪೂಜೆಯೆಂದರೆ ಸತ್ಯದ ಪೂಜೆ; ಜ್ಞಾನದ ಪೂಜೆ; 
ಅನುಭವದ ಪೂಜೆ; ವಿಚಾರದ ಪೂಜೆ. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ 
ಜ್ಞಾನದ ಹಸಿವು ಇರುವದೋ, ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಗುರುಭಕ್ತಿಯು ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ 
ಬಾಳಿ ಉಳಿದು ಬೆಳೆಯುವುದು. 

ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಗುರು ಶಬ್ದಕ್ಕಿಂತ ಸದ್ಗುರು ಶಬ್ದಕ್ಕೆ. ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವ 
ವದೆ. ಸದ್ಗು ರುವೆಂದರೇನು? ಗುರುಗಳೆಂಬುವವರು ಆಯಾ ಜಾನ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನಮ್ಮನ್ನು ತರಬೇತಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಗುರು ಜೀವ 
ನದ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತಾನೆ. ಸಂಗೀತದ ಆತ್ಮದ ಅರಿವು ಪಡೆವುದು 
ತಾನಸೇನನಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯವು, ಚಿತ್ರಕಲೆಯ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನನೀಂದ್ರರು 
ತೋರುನರು. ನೃತೃಕಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ದಿವ್ಯತೆಯನ್ನು ಉದಯಶಂಕರನೇ 
ತೋರಿಸಬಲ್ಲನು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಯ ಅನಂತಕೆಯನ್ನು ಶ್ರೀ ರಾಮನ್ನರೇ 





ಗುರು- ಶಿಷ್ಯರು ೧ಿಪಿಿ 


ತೋರಿಸಬಲ್ಲರು. ಆದರೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿಯ ಅನಂತತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುವ 
ವರಾರು? ಜೀವನದಲ್ಲಿಯ ಸಂಗೀತವನ್ನು ಕಲಿಸುವವರಾರು? ಜೀವನದ 
ಲಿಯ ಸವಿಯಾದ ಕುಣಿತವನ್ನು ಕಲಿಸುವವರಾರು? 

“ಅಧ್ಯಾತ್ಮನಿದ್ಯಾ ನಿದ್ಯಾನಾಮ್‌?' ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಜೀವನವನ್ನು ಅಂದಮಾಡುವದು, ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ದೋಷ 
ರಹಿತ, ನಿಷ್ಕಾಮ ಮತ್ತು ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ ತೊಂದರೆ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಡಿ 
ಇರುವದು, ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡ ವಿದ್ಯೆ. ಇದನ್ನು ಕಲಿಸುವನನೇ ಸದ್ಗುರು, 
ಯುದ್ದ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕೆಂಬುನನರಿಗೆ ನೆಪೋಲಿಯನ್‌ ನೇ 
ಗುರುವು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಕಾಮ ಕ್ರೋಧಗಳ 
ವೇಗದೊಡನೆ ಬಡಿಡಾಡಲು ಕಲಿಸುವವನೇ ಸದ್ಗುರುವು. 

ಒಳ್ಳೇ ಚಿನ್ನಾಗಿ ವಾದ್ಯವನ್ನು ಬಾರಿಸಲು ಬರುವನನು ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ 


ಠ 
ಮೈಮೇಲ ಹಾಯ್ದು ಹೋಗುವನು. ಇಂಬರದಿಂದ ಉತ್ತಮ ಬಣ್ಣ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞನು ಇರುವಿಕೆಗೆ ಹಾಂಬರವನ್ನು ಬಡೆಯು 
ಹ ಸು 


ವನು. ಪ್ರಕಾಶದ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಚಂದ್ರಶೇಖರ ರಾಮನ್‌ 
ಸಂಚದಲ್ಲ ಪ್ರಾಂತೀಯ ಭೇದಭಾವವನ್ನುಂಟುಮಾಡ 
ರವಾದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕೆನ್ನುವ 
ಕ್ರ ಲಂಚ ಕಿನ್ನುವನು! 
ಜೀವನ ಕಲೆಯ ಹದವು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಿಗುವ ವರೆಗೆ ಉಳಿದ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಬೇಕಾದಷ್ಟು ವಿಕಾಸವಾದರೂ ಅದು ವ್ಯರ್ಥವಾದದ್ದು. 
ರು ನಡಿಯುವದನ್ನು ಮೊದಲು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಿರೆಂದು 
ಯ ಇವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಸಂತರು ಜೀವನವನ್ನು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ರೇಡಿಯೊ ಕೇಳಿದರೆ ಸಂಸಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಸಂಗೀತವು ಹರಡುವದಿ ಬಾಹ್ಯಾಡಂಬರದಿಂದ ಮತ್ತು ಅಚ್ಚು 
ಕಟ್ಟುತನದಿಂದ ಸಂಸಾರವು ಸನಿಯಾಗುನದಿಲ್ಲ. ಸಂಗೀತವು ಒಳಗೆ, 
ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಕುಟ್ಟಿ ಬೇಕು. ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿಯ ಈ ಸಾಗರ-ಸಂಗೀತ 
ವನ್ನು ಸದ್ಗುರುವು ಕಲಿಸುವನು. ಅವನು ಹೈಂ ಯದಲ್ಲಿ ಬೆಳಕನ್ನು ಹುಟ್ಟ 
ಸುವನು. ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಸುನನು. ಪ್ರೀತಿಗೆ ಕಣ್ಣು 
ಕೊಡುವನು. ಕಾಮ-ಕ್ರೋಧಾದಿ ಸರ್ಪಗಳ ಹಲ್ಲು ಮುರಿಯುವನು. 
ದ್ವೇಷ, ಮತ್ಸರಾದಿ ಹುಲಿಗಳನ್ನು ಸಾದುಮಾಡುವನು. ಸದ್ದುರುನೆಂದಕೆ 
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ಮಣ್ಣನ್ನು ಹೊನ್ನು ಮಾಡುವವನು. 

ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸತ್ಸಂಗಕ್ಕೆ, ಶರಣರ ಸಂಗಕ್ಕೆ ನಿಶೇಷ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಡಲಾಗಿದೆ. “ಸಜ್ಜನ ಸಂಗತಿಕೇಕಾ! ಭವತಿ ಭವಾ 
ರ್ಣವ ಸಟ ನೌಕಾ.” ರವೀಂದ್ರನಾಥರ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನೋಡುನ 
ದೃಷ್ಟಿ, ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರ ಶಾಂತಚಿತ್ತದಿಂದ ಅಖಂಡವಾಗಿ ದುಡಿಯುನ 
ರೀತಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದರೆ, ಅವರ ಜೊತೆಗೆ ಇದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯ, 

ಸಜ್ಜನರ ಸಂಗದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಗಳಿಗೆ ಹೊತ್ತು ಇದ್ದ ರೂ ನಮ್ಮ 
ಮೇಲೆ ಅದರ ಸಂಸ್ಥಾರವಾಗದೇ ಹೋಗದು. ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧ ರ ಚರಕ: 
ಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕಥೆ ಇದೆ, ಭಗವಾನ” ಬುದ್ಧರು ಒಂದು ನಗರನ ಹೊರಗೆ 
ಒಂದು ಉದ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಇಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಊರೊಳಗಿನ ಬಾಲಕರು, 
ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ತರುಣರು, ಮುದುಕರು ಎಲ್ಲರೂ ಅವರ ದರ್ಶನಕ್ಕಾಗಿ 
ಬರುಕ್ತಿದರು. ಒಂದು ದಿನ ಬೆಳಗಿನ ಜಾವದಲ್ಲಿ ಆ ಊರ ಅರಸನು ಬುದ್ಧ 
ದೇವರ ದಶ ೯ನಕ್ಕಾ ಗಿ ಹೊರಟನು. ಅತ್ತ ಕಡೆಯಿಂದ ಆ ಊರ ಸಿರಿನಂತ 
ನೊಬ್ಬ ನು ದರ್ಶನಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆದಿದನು. 

"ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೊಬ್ಬ ಹೊಗಾರನು ಭೆಟ್ಟಿಯಾದನು. ಅನನ 
ಕೆ.ಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸಜ ತಾವರೆ ಇತ್ತು. ಶರದೃತುವು ಅದೇ 
ಮುಗಿದು ಶಿಶಿರ ಖುತುವಿನ ಆರಂಭವಾಗಿತ್ತು. ತಾವರೆಗಳು ದುರ್ಲಭವಾಗಿ 
ದವು. ದುರ್ಲಭವಾದ ತಾನರೆಯನ್ನು ಅವನಿಂದ ಕೊಂಡು ಬುದ್ಧ ದೇವರಿಗೆ 
ಅರ್ಸಿಸಬೇಕೆಂದು ಅರಸನಿಗೂ, ಸಿರಿನಂತನಿಗೂ ಅನಿಸಿತು. ಅವರಿಬ್ಬರೂ 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ತಾವರೆಯ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಏರಿಸಲಾರಂಭಿಸಿದರು. ಇವರು 
ಯಾರಿಗಾಗಿ ಈ ತಾನರೆಯನ್ನು ಕೊಳ ನಿ ಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾರೋ ಅವನೇ ತನಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆ ಕೊಡುನನೆಂದು i ಹೊಗಾರನು ಇಬ್ಬರಿಗೂ ಅದನ್ನು 
ಮಾರಲು ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಅವನು ಅವರ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿ ಹೋದನು. 

ರಾ ಬುದ್ಧ ದೇವರು ಎತ್ತರವಾದ ಶಿಲಾಸನದ ಮೇಲೆ ಕುಳಿ 
ತಿದರು. ಸಾವಿರಾರು ಜನರು ಅವರ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಲಾಲಿಸುತ್ತ ಅಲ್ಲಿ ಕೂತಿ 
ದರು, ಅರಸನು ಬುದ್ಧದೇವರಿಗೆ ನಮಸ್ಕರಿಸಿ ದೂರ ಹೋಗಿ ಕುಳಿತನು. 
ಅದರಂತೆಯೇ ಸಾಹುಕಾರನೂ ಬುದ್ಧದೇವರಿಗೆ ಪ್ರಣಾಮವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಕುಳಿತನು. ಅವರ ಬೆನ್ನ ಹಿಂದೆ ಇದ್ದ ಹೂಗಾರನು ತಾವರೆಯನ್ನು ಬುದ್ಧ 
ದೇವರ ಚರಣಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸಿ ದೂರ ಹೋಗಿ ನಮ್ರಸಾಗಿ ಕುಳಿತುಕೊಂಡನು, 


ಗುರು--ಶಿಷ್ಯರು ಓಿತಿತಿ 
ಬುದ್ದ ದೇವರನ್ನು ನೋಡಿದೊಡನೆ ದುಡ್ಡಿನ ನಿಚಾರಗಳೆಲ್ಲವೂ 
ಹೂಗಾರನ ತಲೆಯೊಳಗಿಂದ ಓಡಿಹೋದವು. ಪವಿತ್ರ ಮೂರ್ತಿಯ ಎದುರು 
ಪವಿತ್ರ ನಿಚಾರಗಳಿಂದಲೇ ಹೈದಯವು ಉಕ್ಕೇರುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ವಾತಾವರೆ 
ಣದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥದ ವಿಚಾರಗಳು ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಸಹ ಬರುವದಿಲ್ಲ. 
ಇದು ಒಂದು ನಿಮಿಷದ ಭೆಟ್ಟಿಯ ಪರಿಣಾಮ. ಸಂತರ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯ 
ದಲ್ಲಿ ತಪಗಳಷ್ಟು ವರುಷಗಳನ್ನು ಕಳೆದರೆ ನಮ್ಮ ಮಣ್ಣಿನ ಬಾಳುವೆ 
ಹೊನ್ಸಿನದಾದಕೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು? ಸಂತರು ಮಾತನಾಡುವದು ನಡೆಯು 
ವದು, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನಿ ಹೇಗೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವರು ಅವರ 
ನಿರ್ಭಯ ನಿಸ್ಸೃಹೆವೃತ್ತಿ, ಅವರು ಎಷ್ಟು ನಿರಿಚ್ಛರು, ಸಂಯಮಿಗಳು 
ಇರುತ್ತಾರೆ, ಮೃಧುವಾದರೂ ನಿಶ್ಚಯವನೃ ತ್ರಿಯನರು, ನಿರಹಂಕಾರಿಗಳು, 
ಸೇವೆಯ ಸಾಗರರು, ನಿರಾಲಸರು, ತಾಳ್ಮೆಯುಳ್ಳವರು, ನಿರಾಗಿಗಳು, 
ನಿರ್ಮಲ ದೃಷ್ಟಿಯವರು, ನಿವೇಕೆಗಳು, ಎಲ್ಲ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಅನಾಸಕ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಮಾಡುವರು. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಅರಿಯಬೇಕಾದರೆ, ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ 
ಹೊಳಯಬೇಕಾದರೆ ಅವರ ನಿತ್ಯ ಸಹವಾಸದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯ. 
ನಮ್ಮ ಮಲಿನವಾದ ಇರುವಿಕೆಯು ಸದ್ಗುರು ಸಹವಾಸದಿಂದಲೇ 
ರಿರ್ಮಲವಾಗುವದು. ಅವರ ವಿಚಾರಗಳು ನಮಗೆ ಹೊಳೆಯುವವು. ಆ 
ಮೇಲೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಾಶವು ಹಬ್ಬುವದು. ಅವರ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಶಿಕ್ಷಣವು ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಅವರ ಉಸಿರಿನಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವು ಬರುವದು. ತಾಯಿಶಂಜೆಯರು ನಮಗೆ ದೇಹ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವರು. ಜನ್ಮನೀಯುವರು. ಆದರೆ ಈ ಮಣ್ಣಿನ ಕಾಯವನ್ನು 
ಹೊನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಸದ್ಗುರು ಒಬ್ಬನೇ ಕಲಿಸಬಲ್ಲನು. 
ಭೌತಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನರಿತ ಗುರುವು ಮಣ್ಣಿ ನಿಂದ ಮಾಣಿಕನನ್ನು ಮಾಡ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಸದ್ಗುರುವು ನಮ್ಮ ಇರುವಿಕೆಯ ಮಣ್ಣಿನ ಮುತ್ತು 
ಮಾಣಿಕಗಳನ್ನು ಮಾಡುವನು. ಪಶುವನ್ನು ಮನುಷ್ಯನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡ 
ಬಲ್ಲನು. ವೈ ಚಾರಿಕ ಜನ್ಮನನ್ನೆ ಕೊಡಬಲ್ಲನು. ಸತ್ಯದ ಆರಿವನ್ನೆ ಕೊಡ 
ಬಲ್ಲನು. ಇಂಥ ಸದ್ಗುರುಗಳ ಉಪಕಾರವನ್ನು ನಾವು ತೀರಿಸುವದಾದರೂ 
ಹೇಗೆ? ಯಾವನು ಮಂಗನಿದ್ದವನನ್ನು ಮನುಷ್ಯನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದನೋ, 
ಪಶು ಇದ್ದವನನ್ನು ಪಶುಪತಿಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದನೋ ಅಂಥ ಸದ್ಗುರುವಿನ 
. ಖುಣವನ್ನು ತೀರಿಸುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಯಾನ ಶಬ್ದದಿಂದ ಅವನನ್ನು 


ರಿಕಿ೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಬಣ್ಣಿಸಲಿ, ಮನ್ನಿಸಲಿ, ಸ್ತವಿಸಲಿ? 

ಗುರುರ್ಬ್ರಹ್ಮಾ ಗುರುರ್ವಿಷ್ಟುಃ ಗುರುರ್ದೇವೋ ಮಹೇಶ್ವರಃ ! 
ಗುರುಃ ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ಪರಬ್ರಹ್ಮ ತಸ್ಮೈ ಶ್ರೀಗುರವೇ ನಮಃ | ಸದ್ಗುರು 
ವನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವದು ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಗುರುವೆಂದರೆ ಜೀವರು. 
ಮಹಾದೇವರು, ಗುರುವೆಂದರೆ ಸರ್ವಸ್ವವು, 

ಸದ್ಗುರುಗಳ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಹೇಳುವ ಪ್ರಘಾತವೊಂದು ನಮ್ಮ 
ಲ್ಲಿದೆ. ಎಲ್ಲರ ಆದಿಗುರುವೆಂದರೆ ಕೈಲಾಸದ ಅರಸನಾದ ಚಂದ್ರಮೌಳೀ 
ಶ್ವೃರನು. ನಿರ್ಮಲ, ಧವಲ ಮತ್ತು ಎತ್ತರವಾದ ಕೈಲಾಸದಲ್ಲಿರುನ 
ಶೀಲದ ಚಂದ್ರದಿಂದ ಮೆರಿಯುನ, ಜ್ಞಾನ ಗಂಗೆಯನ್ನೇ ಶಿರದ ಮೇಲೆ 
ಧರಿಸುವ, ಹಾನಿನಲ್ಲಿಯ ವಿಷವನ್ನು ಹೀರಿ ಹೂವಿನ ಹಾರದಂತೆ ಮೈಮೇಲೆ 
ಆಡಿಸುತ್ತಿರುನ, ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ವಿಭೂತಿಯೇ ವೈಭವನೆಂದು 
ಅರಿಯುನ, ಭೂತ ಪ್ರೇತ ಪಿಶಾಚಿ ಮುಂತಾದ ಹೀನಯೋನಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಳಲುನನರನ್ನು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಚು ಅವರಿಗೆಲ್ಲ 
ಮುಂಗಲಸಥವನ್ನು ತೋರುನ, ವೈ ರಾಗ್ಯವೆಂಬ ಮೂರನೇ ಕಣ್ಣನ್ನು 
ತೆರೆದು ಕಾಮನೆಗಳ ಬೂದಿ ಮಾಡಿದಂಥ ಈ ಸಶುನಕಿಯಾದ ಮೃತ್ಯುಂಜ 
ಯನು, ಶಿನನು ಎಲ್ಲರ ಆದಿಗುರುವು. 

ಜನಕನ ಗುರುಗಳು ಯಾಜ್ಞವಲ್ಕ್ಯರು. ಜನಕನು ಶುಕ್ರಾ ಚಾರ್ಯರ 
ಗುರುವು. ನಿವೃತ್ತಿಯ ಶಿಷ್ಯ ಜ್ಞಾನೇಶ್ವರರು. ರಮಾನಂದರ ಶಿಷ್ಯ 
ಕಬೀರನು. ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯನ ಗುರುವು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುವು. ಹೀಗೆ ಈ 
ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಬಣ್ಣಿ ಸುವದು ಅಸಾಧ್ಯವು. ಜೀವನವು 
ನಿರ್ಮಲವೂ, ಶಾಂತವೂ, ಶುದ್ಧ ವೂ ಇರಬೇಕೆಂಬ ಕಳಕಳಿಯು ಎಲ್ಲಿಯ 
ವರೆಗೆ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಅದೆಯೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಇಂಥ ಸಂಬಂಧಗಳು 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವವು. ಭಾರತದಲ್ಲಿಯಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯೂ 
ಈ ತೆರದ ಸಂಬಂಧಗಳು ಬಾಳಿ ಬೆಳೆಯುವವು. ಇವುಗಳ ಇರುವಿಕೆಯ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಜಗತ್ತಿನ ಕಲ್ಯಾಣನದೆ. 


೧೨. ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು 


ಧರ್ಮ, ಅರ್ಥ, ಕಾಮ ಮತ್ತು ಮೋಕ್ಷ ಇವು ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥ 
ಗಳು, ಪ್ರಸಂಚದಲ್ಲಿ ಹೆಣಗಾಡಿ ಗಳಿಸತಕ್ಕಂಥ ನಾಲ್ಕು ವಸ್ತುಗಳು. 
ಪುರುಷಾರ್ಥವೆಂದರೆ ಪುರುಷನು ಗಳಿಸತಕ್ಕ ವಸ್ತು. ಮನುಷ್ಯನು ಸಂಪಾ 
ದಿಸತಕ್ಕಂಥ ವಸ್ತು. ವಾಡಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪುರುಷಾರ್ಥ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಪರಾಕ್ರಮ, 
ಕೃತಾರ್ಥತೆ, ದೊಡ್ಡಿಸ್ತನ ಮುಂತಾದ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. “ಹೀಗೆ ಮಾಡುವ 
ದೆಂದರೆ ದೊಡ್ಡ ಪುರುಷಾರ್ಥವಲ್ಲ? ಎಂದು ನಾವು ಅನ್ನುನೆವು. ಅಂದಕೆ 
ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದು ಶೊ;ಭಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಉಚಿತವಲ್ಲ ಇದರಲ್ಲಿ ಪರಾಕ್ರಮ 
ವೇನೂ ಇಲ್ಲ ಅಧ ಕೌತುಕಾಸ್ಪದವಾದದ್ದು ಯಾವುದೂ ಅಲ್ಲ, ಹೀಗೆ 
ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬಾಳುವ ವರೆಗೆ ಈ ನಾಲ್ಕು ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಗಳಿಸ 
ಲಿಕ್ಕೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಈ ನಾಲ್ಕು ವಸ್ತುಗಳ 
ಜೋಡನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಲು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಗಳಿಕೆಯನ್ನು 
ಒತ್ತಿಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ವ್ಯಾಪಕವಿದೆ, ಒಂದೇ ಮಾತನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ವಿಚಾರ ಮಾಡುವದಿಸ್ಲ. ಅದು ದೈನ್ಯ, ನೈರಾಶ್ಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಹಾಡುವ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲ. ದುಡ್ಡು ಬೇಡಾದ, ಒಕ್ಕೊಡುನ ವಸ್ತುವೆಂದು ತಿಳಿಯು 
ವದಿಲ್ಲ. ಅರ್ಥವೂ ಗಳಿಸತಕ್ಕ ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳೊಳಗಿನ ಒಂದು ವಸ್ತುವು. 
ದುಡ್ಡು-ಸಿರಿ ಅದಕ್ಕೆ ತ್ಯಾಜ್ಯವಾದವುಗಳಲ್ಲ, ಸಿರಿಯು ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಡಾದ 
ವಸ್ತುವಲ್ಲ. ಸಿರಿಯನ್ನು ದಕ್ಕಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದು. ಸಿರಿಯಂತೆಯೆ 
ಕಾಮೋಪಭೋಗಗಳು. ಕಾಮಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸನ್ಮಾನ್ಯ ಸ್ಥಾನ 
ವನ್ನು ಒದಗಿಸಿದೆ. ಅದೂ ಒಂದು ಪುರುಷಾರ್ಥದ ಮಾತು. ಸಿರ್ಕಿ 
ಕಾಮಗಳೆರಡು ಪವಿಶ್ರವಾದವು. ಇವು ಎರಡನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ದೊರಕಿಸ 
ಲೇಬೇಕು. ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸಬೇಕು, ಮತ್ತು ಗಳಿಸಿದ ಸಿರಿಯನ್ನು ಯೋಗ್ಯ 
ರೀತಿಯಿಂದ ಉಪಭೋಗಿಸಬೇಕು. ಕಾಮವೆಂದಕೆ ಕೇನಲ ವಿಷಯ 
ಸುಖವಲ್ಲ, ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸುಖವು. ಐದು ವಿಷಯಗಳ ಸೇವನವು, 
ಈ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಅರ್ಥವು ಕಾನುಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಇದೆ. 

"ನಿಧಿಯಿಂದ ಸೇವನ ಮಾಡುವದೆಂದರೆ ಧರ್ಮದ ಪಾಲನೆಯು” 
ಎಂದು ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರ ಉಕ್ತಿ ಇದೆ. ನಿಷಯಗಳ ಸೇವನೆ 


ಗಿ೩೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯನ್ನು ವಿಧಿಯುಕ್ತ ಮಾಡಿದರೆ, ಅದು ಅಧರ್ಮವಲ್ಲ. ಅಳತೆಯಲ್ಲಿದ್ದು 
ನಿಷಯ ಭೋಗಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸುವದೆಂದಕೆ ಧರ್ಮಚ್ಯುತಿಯಲ್ಲ. ಧರ್ಮ 
ವೆಂದರೆ ವಿಧಿಪೂರ್ವಕ ಆಚರಣೆಯು, ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರ 
ಇನ್ನೊಂದು ಅಭಂಗವದೆ, “ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿ, ದುಡ್ಡು 
ಸಂಪಾದಿಸಿರಿ. ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ಉದಾರ ಹೆದಯಿಗಳಾಗಿ ವೆಚ್ಚಮಾಡಿರಿ.” 
ಧನಸಂಪಾದನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಡಿರೆಂದು ಸಂತರು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅದನ್ನು ಉತ್ತಮ ರೀತಿಯಿಂದ ವ್ಯವಹಾರ ಮಾಡಿ ಗಳಿಸಿರಿ, ಮತ್ತು 
ಯೋಗ್ಯ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಉದಾರ ಹೈದಯದಿಂದ ವೆಚ್ಚ ಮಾಡಿರೆಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, 

ನಿಧಿಯೆಂದರೆ ಆಜ್ಞೆ. ಸ್ಮೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ನಿಧಿ ಶಬ್ದವು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟದೆ. ಯಾವ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿದರೂ ವಿಧಿಪೂರ್ವಕ 
ವಾಗಿಯೇ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಸ್ಮೃತಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ವಿಧಿಯೆಂದರೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಚನ. ವಿಧಿಯೆಂದರೆ ಸ್ಮೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ವಿಧಾನಗಳು- 
ನಿಯಮಗಳು. ವಿಧಿಯೆಂದರೆ ಧರ್ಮ, ವಿಧಿಯುಕ್ತವಲ್ಲದ ಕರ್ಮವು 
ಅಧಾರ್ಮಿಕವೆಂದು ಸ್ಮೃತಿಗಳು ಸಾರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ನಿಧಿ, ಆಜ್ನೆ, ಬಂಧನ, 
ಮರ್ಯಾದೆ, ಇನೆಲ್ಲ ಏತಕ್ಕೆ? 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅರಿತಿದೆ. ಅನನ 
ಹೃದಯದ ಹಸಿವನ್ನು ಕಂಡಿದೆ. ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ವಾಸನೆಗಳು ಇವೆ ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮರೆತಿಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಗುರಿಯು 
ಬಹಳ ಉಚ್ಚವಾಗಿದ್ದರೂ, ಅದು ಮನುಷ್ಯನ ಶಕ್ತಿಯ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಆತ್ಮವು ಈ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ. ಆತ್ಮ 
ಹಂಸವು ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಇದನ್ನು ಆ ಕೆಸರಿನೊಳಗಿಂದ ಸಾವಕಾಶ 
ವಾಗಿ ಮುಕ್ತಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಅರಿವು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕ 
ತಿಗೆ ಅದೆ. 

ಮಾನವೀ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕೆಸರಿನೊಳಗಿಂದಲೇ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಬಂದಿದೆ. 
ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಹುಳುಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕಮಲವು 
ಅರಳುತ್ತದೆ. ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕಮಲಗಳನ್ನು ಅರಳಿಸುವದೇ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಿಜವಾದ ಗುರಿಯು. ಕತ್ತಲೆಯೊಳಗಿಂದ ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು, 
ಮಣ್ಣಿನಿಂದ .ಮಾಣಿಕವನ್ನು, ಮರಣದಲ್ಲಿ ಅಮರತ್ವವನ್ನು ಸಡೆಯುವದೇ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೧8೬ 
ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹೆಗ್ಗುರಿಯು. 3 
ರನೀಂದ್ರನಾಥರು ಒಂದು ಸುಂದರವಾದ ಕವಿತೆಯನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಆ ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿ ರವೀಂದ್ರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. “ಹೂವಿಗೆ ಇತ್ತ ಪರಿಮಳ, 
ಬಣ್ಣ ಗಳನ್ನು ದೇವರು ಅದರಿಂದ ಳು ಧ್ಯ ಕೋಗಿಲೆಯು 
ಕೂವು ಕೂವು, ಶಬ್ದವನ್ನು ತನಗೆ ಅರ್ನಿಸಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾನೆ. ವೃಕ್ಷಗಳು 
ಫಲಗಳನ ಚ ತನಗೆ ಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಇಚ್ಛಿಸ ಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿ 
ಗಾಗಿ ಚತ ನಿಯಮಗಳು ಬೇರೆ ಇವೆ. ಅವನು ವ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ದುಃಖ 
ವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ, ಮತ್ತು ದುಃಖದೊಳಗಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ಸುಖವನ್ನು 
ಪಡೆಯಬೇಕೆಂದು ಆಶಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ 
ದ್ದಾನೆ, ಮತ್ತು ಕತ್ತಲೆಯೊಳಗಿಂದಲೇ ಬೆಳಕನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸೆಂದು ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಸನುವ ಪ್ರಾಣಿಯು. “ಮರಣದಲ್ಲಿ ಮೃ ತತ್ವ 
ವನ್ನು ಪಡೆ” ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಸುತ್ತು ್ವಮುತ್ತಲೆಲ್ಲ ಕೆಸರು ಹಬ್ಬಿದೆ. 
ುಳ್ಳು ಸುಳಿಯುತ್ತದೆ. ಈ ಸುಳ್ಳಿ ನಲ್ಲಿ ಸತ್ಯ ಕಾಣಲು, ವಿಷದಲ್ಲಿ ಅಮ್ಭೃತ 
ವನ್ನು ದೊರಕಿಸಲ್ಕು ಹೊಲಸಿನ 
ದೇವರು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಮಾನವನ 
ಮಾನವನ ಮೇಲೆ ಇಷ್ಟು ಹೊಣೆ ಏಕೆ? 
ಮ ಇಲ್ಲ; ದೇವರು ಕಕೋರನ pr Sr ಅಲ್ಲವೇ 
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ಅಲ್ಲ. ಇಡೀ ಸ್ಪಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬಾನವನು ಶ್ರೇಷ ನೆಂದು ಅವನು ಭಾವಿಸಿ 
ದ್ಟಾನೆ. ಅವನಿಂದಲೇ ಇನೆ ವುಗಳನ್ನು 'ಅನೀಕ್ರಿಸ ಮತ್ತಾರಿಂದ ಆಫೇ 
ಇದೆ ತಂದಳು 
ಕ [oN 


ಕ್ಲಿಸಬೇಕು? ಇದರಲ್ಲಿ ಮಾನವ ನಿದೆ. ವೀರನಿಗೆ ಸಣ್ಣ ಹುಳು 
ವನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಹೇಳಿದರೆ, ಆದು ಅವನಿಗೆ ಅವಮಾನನಾಗುವದು. 
ಅದರಂತೆ ಮಾನವಥಿಂದ ಕ್ಷುದ್ರ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಅಸೇಕ್ರಿಸುನದೆಂದರೆ ಅದು 
ಅವನ ಅಸಮಾನವಾಗುವದು. ನನ್ನ ಮುದು ಮಗ ಮಾನವನಿಗೆ ಇದನ್ನೆ ಲ 
ನೆರವೇರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ಅವನ ಆಸೆ. ಎಂಭತ್ತುನಾ ಲ್ತು ಲಕ್ಷ ಯೋನಿ 
ಸನ ದಾಟಿ, ಹುಟ್ಟಿ ದ ಹಿರಿದಾದ ಪಾಣಿ ಮಾನವ, ದೇವರ ಇಡೀ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯ ಮುಕುಟಮಣಿ, ಇವನೇ ನನ್ನ ಆಕೆ, ಇವನು ನನ್ನನ್ನು ನಿರಾಶೆ 
ಮಾಡಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂಬ ನಂಬುಗೆಯು ದೇವರಿಗೆ ಆಜಿ. 
ಎಷ್ಟು ಸುಂದರವಾದ ಕಾವ್ಯವಿದು! ಎಂತಹ ಉಚ್ಚ ವಿಚಾರಗಳು! 
ಎಷ್ಟು ಆಳ "ಮತ್ತು ಗಂಭೀರವಾದ ದೃಷ್ಟಿ ಇದು! ಮಾನವನ ಹಿರಿಮೆ 
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`ಗತ್ತಿಲ ; ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯನ್ನು ಆಂಗ್ಲ ಮಹಾಕವಿ ಶೇಕ್ಸನಿಯರನು ಹೀಗೆ ಬಣ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
“ಹೇಗೆ ಮಾತಾಡುತ್ತಾನೆ, ನಡೆಯುತ್ತಾನೆ, ಎಷ್ಟು ಅಂದನಿದ್ದಾನೆ, ಎಂಥ 
ವಿಶಾಲ ಹೃದಯದವನಿದ್ದಾನೆ. ವಿಚಾರ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳವನು. 
ಆಳವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯುಳ್ಳವನು. ಈ ಮಾನನನೆಂದರೆ ಭಗವಂತನ ಪ್ರತಿಮೆ 
ಇದಂತೆ.” 

ಭಾರತೀಯ ಸಂತರ್ಲೈರೂ ಈ ಮನುಷ್ಯ ದೇಹದ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. "ಧನ್ಯವಾದದ್ದು ಈ ನರದೇಹನು. ಅದು ಅಪೂರ್ವವಾದದು.' 
ಎಂದು ಸಮರ್ಥ ರಾಮದಾಸರು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಮಹೆತಾ 
ಣ್ಯ ಪಣ್ಯೇನ ಕ್ರೀಶೇಯಂ ಕಾಯನೌಸ್ತ್ಯಯಾ.'' ಅತುಲವಾದ ಪುಣ್ಯ 
ಕೊಟ್ಟು ಈ ಕಾಯವನ್ನು ಸಡೆದಿರುತ್ತೀದಿ. ಈ ದೇಹವು ಸಿಕ್ಕದ್ದು 
ಒಂದು ಹಿರಿದಾದ ಭಾಗ್ಯವು. "ಬಂಗಾರದ ಕೊಡ''ನೆಂದು ಈ 
ರದೇಹನನ್ನು ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜರು ಸಂಬೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ನರ 
ನಿದ್ಧ ನೀನು ನಾರಾಯಣನಾಗುವದೇ ಈ ನರದೇಹ ಧರಿಸಿದವನ ಗುರಿ 
ಯೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾರುತ್ತಿದೆ, 

ಮನುಷ್ಯನಿಂದಲ್ಲವೇ ಈ ಎಲ್ಲ ಹಿರಿದಾದ ಅಪೇಕ್ಷೆಗಳು! ಮನುಷ್ಯನು 
ಈ ಆಸೆಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಪೂರೈ ಸುವನು? ದನದಂತೆ ನಡದುಕೊಳ್ಳುವ ಈ 
ಮಾನವನು ದೇವನಾಗುವದೆಂದು? ಬರ್ನಾರ್ಡ ಶಾನು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೆಳಗಿನಂತೆ ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷ 
ಗಳಾದವು. ಆಸೆಯಿಂದ ದೇವರು ಹಾದೀ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ತನ್ನ ಹೇತು 
ನನ್ನು ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸಲು ದೇವರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದನು ಈ 
ಪ್ರಾಣಿಯು ತನ್ನ ಆಸೆಯನ್ನು ಪೂರೈ ಸಬಹುದು, ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಯು 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಬಹುದು, ಹೀಗೆ ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ, ದೇವರು ಸಾವಿ 
ರಾರು ಬಗೆಯ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಸಿದನು. ಆದರೆ ದೇವರ ಆಶೆ ಪೂರ್ತಿ 
ಯಾಗಲಿಲ್ಲ. ಮೊದಲು ಪಡೆದ ಅನುಭನದಿಂದ ಜಾಣನಾಗಿ ದೇವರು 
ಹೊಸ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದನು. ಆದರೆ ಆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳು 
ಅವನನ್ನು ನಿರಾಶೆಗೆ ಈಡು ಮಾಡಿದವು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ 
ಮಾನವ ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ಅವನು ನಿರ್ಮಿಸಿದನು. ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಕೌಶಲ್ಯ 
ವನ್ನೂ, ಅನುಭವವನ್ನೂ ಸುರಿಸಿ ಈ ದಿವ್ಯ ಜೀವನನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ, ದೇವರು 
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ನಿಂತನು; ದಣಿದ ದೇವರು ಮಲಗಿದನು. ತನ್ನ ಆಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಷೆಗಳೆಲ್ಲವು 
ಗಳನ್ನೂ ಈ ಮಾನವ ಪ್ರಾ ಣಿಯು ಸಕೈ ಸುವನೆಂದು ನಂಬಿ, ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಭಾ ತರಹದ ಶಂಕೆ ಇಲ್ಲದೆ ಮಲಗಿದ್ದಾ ನೆ. ತಾನು ಎದಕೂಡಲೇ ತನ್ನ 
ಆಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಷೆಗಳು ಪೂಕೈ ಸಿದ್ದು ನೋಡಲು ಸಿಗುವದು. ಈ ಮನುಷ್ಯ 
ಪ್ರಾಣಿಯ ದಿವ್ಯ ಕೃತಿಗಳು ಕಾಣುವವೆಂಬ ಅಶೆಯಿಂದ ದೇವರು ಮಲಗಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳು ಆಗಿಹೋಗಿವೆ. ಇಂದು ದೇವರು 
ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಎದ್ದರೆ, ಅವನಿಗೆ ಕಾಣುವದೇನು? ಅವನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಪ್ರಸನ್ನವೆನಿಸಬಹುದೇ? ಆ ಜಗತ್ತ್ರತಿಪಾ ಾಲಕನಿಗೆ ಧನ್ಯತೆ ಎನಿಸ 
ಬಹುದೋ? ಮಾನವನ ಇಂದಿನ ಸಂಸಾರವನ್ನು ಕಂಡು ಅವನ ಕಣ್ಣಿ 
ನಲ್ಲಿ ಆನಂದಾಶ್ರುನಳು ಬರಬಹುದೋ ? ಅವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯ ಪ್ರೇಮ 
ಸಾಗರವು ಉಕ್ಕೇರುವದೋ ? ಮಾನವನನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಅನಂದದ 
ಕಂಬನಿಯಿಂದ ಎರೆಯಬಹುದೋ? 

“ಇಲ್ಲ, ಇಲ್ಲ ಮನುಷ್ಯನು ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಗುಲಾಮರನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಮನುಷ್ಯರು ನುನುಷ್ಯರನ್ನು ತ ನರೆ, ಕಾಡುತ್ತಾರೆ, 
ಪೀಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ವೀರಗಳು ದೇಶಗಳನ್ನು ಹರಿದು ತಿನ್ನುತ್ತವೆ. ಒಬ್ಬರ 


ಮೇಲೊಬ್ಬರು ಹಲ್ಬುಕಡಿದು ಹರಿಹಾಯುತ್ತಾರೆ. ಹುಲಿ, ತೋಳ, ಹಾವ 


€- 


ಸಿಂಹ, ಹದ್ದು -ಗಿಡಗ ಇವೆಸ್ಬವು ಸಾವಿರಾರು ಪಾಲು ಬೇಕು. ರಿ 
ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಾಣಿಯು ಬೇಡ. ಇಡೀಸ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹಿಂಸಿಯನ್ನು ನಡೆಸಿ 
ದ್ದಾನೆ ಇನನು. ಹಣ್ಣು ಕಾಯಿ ತೊನ್ಸ 'ಅಗಳನ್ನು ಇವನು ತಿನ್ನುತ್ತಾನೆ. 
ಸಶು- ಪಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ತಗಿ ತಿನ್ನು ಕ್ಲಾಸಿ. ಆಟವೆಂದು ಬೇಟಿಮಾಡು 
ತ್ತಾನೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಇನನ್ನೂ ಸಹಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಇವನು ತನ್ನ 


ತ 


ಜಾತಿಯ ಹಿಂಸೆಯನ್ನೇ ನಡೆಸಿದ್ದಾ ವಃ ಹೆಣ್ಣು ಹುಲಿಯು ತನ್ನ ವ ಬ 
ಯನ್ನು ತಿಂದುಬಿಡುತ್ತ ದೆ, ಅದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ "ಕಲನ ಉಳಿ oe 
ಅದರಂತೆ ಬೆಕ್ಳು ಕೆಲವೊಂದು ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಮರಿ ತಿನ್ನು 1 ಪ್ರಸವ 
FR ಬೇನೆಯ ಆಯಾಸದಿಂದ ತನ್ನ ಮರಿಗಳನ್ನು ತನ್ನು 
ತ್ತದೆ. ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿಯ ಕಿಚ್ಚನ್ನು ತಣ್ಣಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನ ಮರಿಗಳನ್ನೇ 
ತಿಂದುಬಿಡುತ್ತದೆ ಹೆಣ್ಣು ಹುಲಿಯು. ಆದರೆ ಮಾನವನೂ ಇದನ್ನೇ 
ಮಾಡಹತ್ತಿದ್ದಾನೆ, ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆ ಯಲ್ಲಿಯ ಕಿಚ್ಚನ್ನು ಸಮಾಧಾನಗೊಳಿ 
ಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ನೆರೆಹೊರೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನೇ ನುಂಗುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಮನುಷ್ಯನು 
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ಮನುಸ್ಯನನ್ನೇ ತಿನ್ನುತ್ತಾನೆ. ಮನುಷ್ಯನೆಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯುಳ್ಳ ಹುಲಿಯಾಗಿ 
ದ್ದಾನೆ ಕ್ರೌರ್ಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯ ಜೋಡು! ಮತ್ತೇನು ಬೇಕು? ಹುಲಿಗೆ 
ತೀಕ್ಷ್ಣವಾದ ಹಲ್ಲು, ಉಗುರುಗಳು ಮಾತ್ರ ಇವೆ. ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಅದರ 
ಹತ್ತರ ಹೋದರೆ ಮಾತ್ರ ಹುಲಿಯು ಅವುಗಳನ್ನು ಹರಿದು ತಿನ್ನುವದು. 
ಆದರೆ ಈ ಬುದ್ಧಿ ವಂತ ಮನುಸ್ಯ-ಹುಲಿಯು. ಎಷ್ಟೊ ( ಚಮತ್ಕಾರಗಳನ್ನು 
ಏರ್ಸಡಿಸಿದೆ. ಅನನು ಇನ್ಸತ್ತೈದು ಮೈಲಿ ನ ಮೇಲಿಂದ ಕೊಲ್ಲಬಲ್ಲನು. 
ಅಂತರಾಳದಿಂದ ನೀರಿನಲ್ಲಿ, ನೀರಿನ ಮ ಹಗಲು, ರಾತ್ರಿ, ಬೇಕಾ 
ದಾಗ ಕೊಲ್ಲಬಲ್ಲನು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಸಂಹಾರ ತತ್ನ ಗಳನ್ನು ಆರಿಸಿ, 
ಬೆರಿಸಿ ಅವುಗಳ ಉಪಾಸಕನಾಗಿದ್ದಾನೆ ನೆ ಮಾನನನು! ಕೊಲುವ ಸಾಧನ 
ಗಳನ್ನು ಫಂ ೩... ಇಕೆ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯಾಗಿದೆ. ಮಾನವ 
ಸಂಸಾರವೆಬ್ಲ ದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದೆ. ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಹೋರಾಟ, 
ಚೀರಾಟ. ಗಟ್ಟ ಗರು 'ದುರ್ಬಲರೆನ್ನು ಅರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಮಾರಕ ಶಕ್ತಿಯ 
ಸವಾಡಗಳು ಹಾಡ ಡುತ್ತವೆ. ಪಾಠರನೀಶಕ್ತಿಯ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು 
ಬರೆಯಲ್ಪ ಡುತ್ತವೆ. ಈ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಅಭ್ಯಾಸವು ನಡೆದದೆ. ಕೆಲವರಿಗೆ 
ಸುಖು; ಹಲವರಿಗೆ ದುಃಖ; ಕೆಲವರಿಗೆ ವಿಲಾಸ, ಹಲವರಿಗೆ ವಿಲಯ; ಕೆಲವ 
ರಿಗೆ ಮಹಲು; ಹಲವರಿಗೆ ಬೀದಿ; ಕೆಲವರು ಅಜೀರ್ಣದಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಾರೆ; 
ಹಲವರು ಅನ್ನವಿಲ್ಲ ಐದೆ ಸಾಯುತ್ತಾರೆ ಕೆಲವರು ಉಡುಪಿನ ಭಾರದಿಂದ 
ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. “ಹಲವರಿಗೆ ಮಾನಮುಚ್ಚಲು ಕೂಡ ಉಡುಪುಗಳಿಲ್ಲ; ಕೆಲವ 
ರಿಗೆ ಸಲಂಗು, ಮಹಲ್ಯು ಕಾಲಿಗೆ ಮಣ್ಣು ಸಹ ಹತ್ತುವಂತಿಲ್ಲ; ಹಲವರಿಗೆ 
ಗಾಳಿ ಬಿಸಿಲ್ಕು ಸುಖದಿಂದ ಒಂದು ದಿನವಾದರೂ ನಿದ್ದೆ ಹತ್ತುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಕೆಲವರು ದುಡಿಮೆಯಿಲ್ಲದೆ ಗಾದಿಯ ಮೇಲೆ ಲೋ ಛಾಡುವರು:; ಹಲವರು 
ಊಟವಿಲ್ಲದೆ, ಬೇನೆ "ಬೇಸರಿಕೆಗಳ ಪರಿವೆ ಇಲ್ಲದೆ, ಗಾಳಿ ಬಿಸಿಲಿನಲ್ಲಿ 
ದುಡಿಯುನರು; ಒಂದೆಡೆ ಹಾಡು, ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಬಳಲುನ ಪಾಡು; 
ಒಂದು ಕಡೆ ವಿಲಾಸ್ಕ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ವಿನಾಶ, ಏನಿದು ಮಾನವೀ 
ಸಂಹಾರದ ಚಿತ್ರ!!! 

“ಅಯ್ಯೋ! ಅಕಟಕಟಾ! ದೇವರ ಎದೆ ಸೀಳುವಂಥ ಭೀಕರ 
ದೃಶ್ಯವಿದು. ತನ್ನ ಆಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಸೆ ಗಳೆಲ್ಲ ಮಣ್ಣುಮುಕ್ಕಿದ್ದು ನೋಡಿ ಆ 
ದೇವರಿಗೆ ಏನೆನಿಸಬಹುದು? ನಿರಾಶೆಯಿಂದ ಹುಚ್ಚುಹಿಡಿಯಬಹುದು 
ಅವನಿಗೆ. ಅನನ ಅನಂತ ಆಶೆಯ ಅಂತವಾಗುವದು. ಅವನ ತಾಳ್ಮೆಯು 
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ಕೊನೆಮುಟ್ಟುವದು. ರೇಗಿಗೆದ್ದು ಮಾನವನನ್ನು ತಪ್ತ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ನೋಡುವನು. ಮಾನನನು ಸುಟ್ಟುಬೂದಿಯಾಗುನನು. ಮಾನವನನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿಂದ ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವನು. ತಾನು ಹೂಡಿದ ಪ್ರಯೋ 
ಗವು ಯಶಸ್ಸಿಯಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂದು ಅವನು ತಿಳಿಯುವನು. ಏನೊ 
ಇನ್ನೊಂದು ಬೇರೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಬಹುದು. ಯಾರಿಗೆ ಗೊತ್ತು?” 

ನೀವರು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಇಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಡಬಹುದೆಂದು ಬರ್ನಾರ್ಡ 
ಶಾನಿಗೆ ಅನಿಸುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ದೇನರು ಹಾಗೆ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕಂದರೆ 
ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಾಣಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಶಕ್ತಿಯ ಅರಿವು ಅವನಿಗೆ ಅಜಿ. ಇದೇ ರಕ್ಕಸ 
ಮತ್ತು ತುಂಟ ಮಾನವ ಕುಲದಲ್ಲಿಯೇ ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧ, ಯೇಸುಕ್ರಿಸ್ತರು 
ಜನ ವೆತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹಂತ ತುಳೆಸೀದಾಸ, ಪುರಂದರದಾಸ, ಸೆಂಟಿಸ್ರಾನ್ಸಿಸ್‌ 
ಇವರಾದರೂ ಮನುಷ್ಯನ ಮಕ್ಕಳೆಂಬುನದು ಅವನಿಗೆ ಗೊತ್ತು. ಮಾನವ 
ಕೊಳಗಿಂದೆಲೇ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯನರು ಪ್ರಕಟ ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ದೇವರಿಗೆ 
ಆಸೆ ಇಡೆ. ಹುಳಿಯೆಂದು ಮಾವನ್ನು ಬಿಡುವದು ಲೇಸಲ್ಲ. ಅದೇ ಹುಳಿ 
ಮಾವು ಕಾಲಕ್ರಮೇಣ ಮಧುರವಾಗುವದು,. ಅದರಂತೆಯೇ ಮಾನವನ 
ಪ್ರಾಣಿಯು. ಕೆಲವು ಪಕ್ಚನಾದ ಹೆಣ್ಣುಗಳು ಬಹಳೇ ಸೊಗಸು ಮತ್ತು 
ಮಧುರವಾದದ್ದನ್ನು ದೇವರು ಅನುಭವಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಅನಂತಕಾಲ ಬಾಳುವ 
ತಾಳ್ಮೆ, ಆಶೆ ಅನನಲ್ಲಿದೆ. 

ಸ್ವಾನಿ ರಾಮತೀರ್ಥರು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
“ಜ್ಞಾನದ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಹತ್ತುವ ಬಾಲಕರು ನಾವೆಲ್ಲರು. ಕೆಲವರು ಎಲ್ಲ 
ಮೆಟ್ಟಲುಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿ ಜ್ಞಾ ನಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವರು 
ಕೊನೆಯ ಮೆಟ್ಟಲಿನ ಮೇಲಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವರು ನಡುವೆ ಇದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತೆ 
ಕೆಲವರು ಶೀರ ಕೆಳಮೆಟ್ಟಲಿನ ಮೇಲೆ, ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು ಆ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನ 
ದಿಕ್ಕಿನತ್ತ ಧಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದು ದಿನ ಈ ಎಲ್ಲ ಬಾಲಕರು ಜ್ಞಾನ 
ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ಭೆಟ್ಟಿಯಾಗುವದು ಖಂಡಿತ. ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಮಧುರ ಸಂಗೀತ 
ವನ್ನು ನಿರ್ನಿಸುವರು.” | 

ಮಾನವನ ಯಾತ್ರೆ ಆರಂಭವಾಗಿದೆ. ನಾವೆಲ್ಲ ಯಾತ್ರಿಕರು ಮಂಗಲ 
ಯಾತ್ರೆ ಮಾಡಲು ಹೊರಟವರು. ಕಡಲನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಹೊರಟ 
ಹೊಳೆಯು ಎಂದಾದರೂ ಸರಳವಾಗಿ ಹೋಗಿದೆಯೋ? ಒಂದೇ ಗತಿಯಿಂದ 
ಅದೇ ವೇಗದಿಂದ ಸಾಗುವದೋ? ಹೊಳೆ ಹಾವಿನಂತೆ ಡೊಂಕಾಗಿ ಸಾಗು 
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ನದು. ಒನ್ಮೊಮ್ಮೆ ಗುಡ್ಡಗಳ ಮೇಲಿಂದ ಜಿಗಿದು ಹರಿಯುವದು; ಕೆಲವು 
ವೇಳೆ ಉಚ್ಛ್ರೃಂಖಲವಾಗುವದು; ಒನ್ಮೊನ್ಮೆ ಹಳ್ಳಿ, ಪಟ್ಟಣಗಳನ್ನೇ 
ಹಾಳುಮಾಡುವದು; ಹೊಳೆ ನಗುವದು, ಅಳುವದು, ಕೆಲಕಾಲ ತುಂಬಿ 
ಹೆರಿಯುವದು, ಕೆಲಕಾಲ ಹೆರಿಗಡಿಯುನುದು. ನಿಬಿಡ ಅರಣ್ಯವನ್ನು 
ಸೇರುತ್ತದೆ, ಮತ್ತೆ ಪ್ರಸನ್ನನಾಗಿ ಬಯಲನ್ನು ಸೇರಿ, ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಹರಿ 
ಯುನದು. ಎಲ್ಲಿಯೇ ಹರಿಯಲ್ಲಿ, ಹೇಗೇ ಹರಿಯಲಿ, ಕೊನೆಗೊಮ್ಮೆ 
ಕಡಲನ್ನು ಮುಟ್ಟುವದು, ಮತ್ತು ಹೊಳೆಯ ಹಾದೀ ಕಾಯುನ ಸಾಗರ 
ರಾಜನು ತನ್ನ ಸಾವಿರಾರು ಕ್ಸೆಗಳಿಂದ ಬರಮಾಡಿಕೊಂಡು ಅಶ್ಪಿಕೊಳ್ಳು 
ವನು. ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ತನ್ನೊಡನೆ ಏಕರೂಪಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವನು. 

ಆ ಗು (0 ಜಾ ಜು ತಮ್ಮ ನುಕ್ಕಳ ಮೇಲೆ 
ಎಂದೂ ಸಿಟ್ಟಿಗೆ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳ ಆಶೆ ಹೊಳೆಗಳ ಮೇತಿ. ತಮ್ಮ 
2 ಜು  ಕಳಿಸುತ್ತ ಇರುತ್ತವೆ, ಸತತವಾಗಿ ಅವುಗಳಿಗೆ ಜೀವನ 
ವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಹೊಳೆಗಳು ಅತ್ತಿತ್ತ ಹೊಯ್ದಾಡುತ್ತ ಹರಿದರೂ, 
ಕೊನೆಗೊಮ್ಮೆ ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳಾದ ಹೊಳೆಗಳು ಅನಂತ ಸಾಗರವನ್ನು ಹೋಗಿ 
ಕೂಡುತ್ತನೆಂಬ ಆಶೆ ಈ ಪರ್ವತಗಳಿಗೆ ಇದೆ. ತಾನು ಕರಗಿ ಹಿಮಾಲಯವು 
ಹೊಳೆಗಳಿಗೆ ನೀರು ಪೂರೈಸುತ್ತದೆ. “ಅಮ್ಮಾ ಗಂಗೆ, ಯಮುನೆ, ನಾನು 
ಶೃದ್ಧಾನಂತನು, ನಿಮ್ಮ ಗುರಿ ಸಾಧಿಸಲು ಹೋಗಿರಿ. ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ನನ 
ನಂಬುಗೆ ಇದೆ'' ಎಂದು ಹಿಮಾಲಯವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 

ಪರಮೇಶ್ವರನ ಆಶೆ ಇದೇ ರೀತಿಯದು, ಮಾನವನು ಕೊನೆಗೆ 
ನನ್ನೆಡೆಗೆ ಬರುವನು, ಪ್ರೇಮು ಸಹಕಾರ್ಯ, ಐಕ್ಯ, ಮಂಗಲ, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ, 
ಇವುಗಳನ್ನ ಲ್ಲ ನಿಜವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುವನೆಂಬ ಆಶೆ ದೇವರಿಗಿದೆ. ಈ ನಂಬಿಗೆ 
ಮದಲೆ ಅವನು ಸೂರ್ಯ-ಚಂದ್ರರನ್ನು[ಸ್ರ ಕಾಕಿಸುತ್ತಾನೆ. ಚಿಕ್ಕೆ ಗಳನ್ನು 
ಹೊಳಯಿಸುತ್ತಾನೆ. ನೋಡಗಳನ್ನು ಕಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಗಾಳಿ ಗಳನ್ನು ಕುಣಿ 
ದಾಡಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಕಾಳುಕಡಿಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಮಾನವನಿಗೆ ಈ ಹೆಗ್ಗುರಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಅನುವು ಮಾಡಿಕೊಡು 
ನದು ಧರ್ಮದ ಕೆಲಸ, ಇದೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಗಳಿಸತಕ್ಕ, ಸಾಧಿಸತಕ್ಕ, 
ವಸ್ತುವು. ಮಾನನ ಜನಾಂಗವು ಈ ಹೆಗ್ಗುರಿ ಮುಟ್ಟ ಕೆಂದು ಸಾಧು 
ಸಂತರು ಹಗಲಿರುಳು ಹಂಬಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸೊಗ. ಸಾಧುಗಳೆ 
ಲ್ಲರು ಮುಕ್ತರು. ಆದರೆ ಬದ್ಧರನ್ನು ಮುಕ್ತಮಾಡಲು ಮತ್ತೆ ಬದ್ಧರಾಗು 
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ತ್ತಾರೆ. ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕವರನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ತುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಕೆಸರಿ 
ನಲ್ಲಿ ಧುಮುಕುತ್ತಾರೆ. ಜ್ಞಾನಮಂದಿರದಲ್ಲಿಯೇ ಕೂಡುವದಾಗುವದಿಲ್ಲ 
ಅವರಿಗೆ, ಅತ್ತಿತ್ತ ಬಯಲಲ್ಲಿ ಓಡಾಡುವ ತಮ್ಮ ಬಾಂಧವರನ್ನು ಮೆಟ್ಟಿನ 
ಕಡೆ ಒಯ್ಯಲು ಟೊಂಕಕಟ್ಟಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. ಅತ್ಮ ಬಲಿದಾನವನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಹ ಸಿದರಿರುತ್ತಾರೆ. 

ಕುದುರೆಯನ್ನು ಓಡಿಸಬೇಕಾದರೆ ಚೂ ಚೂ ಎಂದು ಓಡಿಸಬೇಕಾ 
ಗುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸಹ ಧ್ಯೇಯದ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯಬೇಕಾ 
ದರೆ ತಾಳ್ಮೆಯಿಂದ ಒಯ್ಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಾಧುಸಂತರು ಮಾನವರಿಗೆ 
ಸಾರಥಿಗಳಂತೆ ಇದ್ದಾರೆ. “ವಿಸಯೋಪಭೋಗಗಳನ್ನು ಉಸಭೋಗಿಸು, 
ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸು ಆದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಮಿತಿ ಇರಲಿ'' ಎಂದು ಸಂತರು ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ, ತಿನ್ನಲು; ಕುಡಿಯಲು, ಹೊಡೆಯಲು, ಕೊಳ್ಳಲು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ. 
ಕಲಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಅದು ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಾಣಿಯ ಹುಟ್ಟುಗುಣವು. 
ಧರ್ಮವು ಹೀಗೆ ಮಾಡಲು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ; ಈ ವೃತ್ತಿ ಯ ಕೊಲೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಲೂ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. “ನಿನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನ ಓಟಕೆ 2 ಕೈ ತಡೆಹಾಕು''ಎಂದು 
ಧರ್ಮವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. “ತಿನ್ನುವದು ಇದ್ದರೆ ತಿನ್ನು, ಆದರೆ ಕರಿದ 
ಸದಾರ್ಥ, ಮಾಂಸ್ಯ ಹಳಸಿದ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತಿನ್ನಬೇಡ. ನಾಲಿಗೆಯ 
ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತವಿರಲಿ, ಹಸಿವು ಆದಾಗ ಮಾತ್ರ ತಿನ್ನು. ವೇಳೆಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ 
ಊಟಮಾಡು, ಮಲಗುವದಕ್ಕಿಂತ ಎರಡು ತಾಸು ಮೊದಲು ಊಟಿ 
ಮಾಡು, ಮೀನ, ಮಾಂಸ ತಿನ್ನು ವದಿದ್ದರೆ ಪಚನವಾಗುವಂತಹದೇ ತಿನ್ನು. 
ಸಿಕ ಸಿಕ್ಕ ನ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮಾಂಸ ಸವನ್ನು ತಿನ್ನ ಬೇಡ, ಕೆಲವೊಂದು ನಿಯಮ 
ಗಳನ್ನು ಮಿತಿಯಿಂದ ಪಾಲಿಸೆ''ಂದು ತ್ರ ಹೇಳುತ್ತದೆ. 

ನಿನಗೆ ಮಲಗುವದಿದ್ದರೆ ಮಲಗು. ಆದರೆ ಬೇಗನೇ ಮಲಗಿ ಬೇಗನೆ 
ಏಳಬೇಕು. ಬಹಳ ಹೊತ್ತು ಹಾಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಉರುಳಾಡಬೇಡ. ಅದರಿಂದ 
ಆಲಸ್ಯವು ಹೆಚ್ಚಾಗುವದು. ಶರೀರವು ದುರ್ಬಲವಾಗುವದು. ಪಕ್ಕಡಿಯ 
ಮೇಲೆ ಮಲಗಬೇಕು. ನಿದ್ದೆ ಮಾಡುನದರಲ್ಲಿಯೂ ಕೆಲವೊಂದು ನಿಯಮ 
ಗಳಂತೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

ಅದರಂತೆಯೇ ವಿಷಯೋಪಭೋಗಗಳ ಬಗ್ಗೆ. ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೇ 
ಲೋಲಾಡಬೇಡ. ಹಗಲಿರುಳು ಲೋಲುಪನಾಗುನದು ನಿನಗೆ ಶೋಭಿಸು 
ವದಿಲ್ಲ. ಪಶುಪಕ್ಷಿಗಳು ಕೂಡ ಸಂಯಮದಿಂದ ಇರುವನು. ನೀನಂತೂ 
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ಮನುಷ್ಯ. ಅಮಾವಾಸ್ಯೆ, ಕೆಲವು ವಾರ, ಖುತುಗಳನ್ನು ಬಿಡು. ಏನಾದ 
ಕೊಂದು: ಬಂಧನವನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳು. ಕೆಲವೊಂದು ವ್ರತಗಳನ್ನು 
ಕೈಕೊಳ್ಳು. ವಿಷಯ ಸೇವನೆ ಮಾಡುನ ನಿನ್ನ ಶಕ್ತಿ ಬಹಳ ದಿವಸ ಬಾಳ 
ಬೇಕೆಂದಾದರೂ, ಮಿತಿಯಿಂದ ಇರು, ಒಂದೇ ದಿವಸ ಅಳತೆ ಮೀರಿ ತಿಂದರೆ 
ಸತ್ತುಹೋಗುನಿ. ಅದರಂತೆ ಮಿತಿಮೀರಿ ವಿಷಯ ಸೇವನೆ ಮಾಡಿದರೆ 
ದುರ್ಬಲನಾಗುವಿ, ದಿನಾಲು ಮಿತಿಯಿಂದ ತಿಂದರೆ ರಸನೆಯ ರುಚಿಯು 
ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ಬಾಳುವದು. ಅದರಂತೆ ವಿಷಯ ಭೋಗವನ್ನು ಮಿತಿಯಿಂದ 
ಅನುಭೋಗಿಸಿದರೆ ನಿನ್ನ ಶಕ್ತಿಯು ಬಹುಕಾಲ ಬಾಳುವದು. ನಿನ್ನ ಸುಖ 
ಕಾದರೂ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಪಾಲಿಸು. 

ಹಿಂಸೆ ಮಾಡೇತೀರಬೇಕೆಂದಿದರೆ ಮಾಡು; ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
ಬಂಧನವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೋ, ನಿಷವಾಯುಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಬೇಡ. 
ಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ಸುರಿಸಬೇಡ. ಗದಾಯುದ್ದ ಮಾಡುವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಡದ 
ಕೆಳಗೆ ಪೆಟ್ಟು ಕೊಡಬೇಡ. ರಾತ್ರಿ ಯುದ್ಧ ಮಾಡಬೇಡ. ಒಬ್ಬನ ಮೇಲೆ 
ಅನೇಕರು ಏರಿ ಹೋಗಬೇಡಿರಿ. ಸ್ತ್ರೀಯರು, ಹುಡುಗರು, ಮುದುಕರು 
ಇನರನ್ನು ಕಾರಣವಿಲ್ಲದೆ. ಕೊಲ್ಲಬೇಡ, ಅನ್ಯಾಯದಿಂದ ಯಾರ 
ಮೇಲೆಯೂ ಏರಿ ಹೋಗಬೇಡ. ಅನ್ಯರು ನಿನ್ನನ್ನು ಹೊಡೆಯಲಿಕ್ಕೆ 
ಬಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಎದುರಿಸಲು ಸಿದ್ಧನಿರು. ಕಪಟದಿಂದ ಯಾರನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲ 
ಬೇಡ, 

ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸುವದಿದ್ದರೆ ಗಳಿಸು; ಆದರೆ ಉತ್ತಮ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದ 
ಗಳಿಸು. ಮೋಸದಿಂದ ಅಪಹರಿಸಬೇಡ. ಕಳವು: ತುಡುಗುಗಳಿಂದ 
ಗಳಿಸಬೇಡ, ಬಡವರನ್ನು ಹಿಂಡಬೇಡ. ಬಹಳ ಲಾಭ, ಬಹಳ 
ಬಡ್ಡಿ ತಕ್ಕೊಳ್ಳುವದು ಬೇಡ, ಇತರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಗೆ ಶೆಕೆ ಕುಡಿಸಿ, ಅಪು 
ತಿನಿಸಿ ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸಬೇಡ. ಬೇರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿರುವ ಜನರನ್ನು ನಿರು 
ದ್ಯೋಗಿಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿ, ಅವರ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಹಾಳುಮಾಡಿ ಗಳಿಸ 
ಬೇಡ, ಎರಡನೆಯವರ ಮನೆಗಳನ್ನು ಮುರಿದು ಮಹಲುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟ 
ಬೇಡ. ಎರಡನೆಯನರನ್ನು ಸುಲಿದು ಮೆರೆಯಬೇಡ. ಪರರನ್ನು ಅಳಿಸಿ 
ನಗಬೇಡ. ಹೀಗೆ ಧರ್ಮವು ಆದೇಶಿಸುತ್ತದೆ. ಧರ್ಮ ಸಂಸ್ಥಾಪಕರು 
ನೇರವಾಗಿ ನಿಮ್ಮನ್ನು ಪ್ರಗತಿಸಥದ ಮೇಲೆ ಒಯ್ಯುತ್ತಾರೆ.ಧರ್ಮ, ಅರ್ಥ, 
ಕಾಮ, ಮೋಕ್ಷ. ಅರ್ಥ-ಕಾಮಕ್ಕಿಂತ ಮೊದಲು ಧರ್ಮ, ಮತ್ತು ಕೊನೆಗೆ 
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ಮೋಕ್ಷ. ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಇವೆ. ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ ಬಿಚ್ಚು ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಇರುವದು, ಆನಂದ, ಮೋಕ್ಷ 
ವೆಂದರೆ ದುಃಖ-ಚಿಂತೆಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ. ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ ಸರಮಸುಖ, 
ಕೇವಲ ಶಾಂತಿ. ಇಂಥ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಗಳಿಸುವದೇ ಮನುಷ್ಯ ಜೀವನದ 
ಗುರಿಯು. ಆದರೆ ಇದನ್ನು ಪಡೆಯುವದು ಹೇಗೆ? ವಾಸನೆ-ನಿಕಾರಗಳ 
ಮುದ್ದೆ ಯಾದ್ಕ ದುರ್ಬಲ ಮಾನವನಿಗೆ ಪರಮಶಾಂತಿಯು ದೊರಕುವದು 
ಹೇಗೆ? 

ಭೋಗದಿಂದ ಶಾಂತಿ ಸಿಕ್ಕುವದು ಸಾಧ್ಯವೇ ? ಭೋಗವನ್ನು ಸೇವಿ 
ಸುವಾಗ ನಗುವನು. ಸೇವನೆಯು ಮುಗಿದೊಡನೆ ಅಳುವರು. ಭೋಗ 
ದಿಂದ ನಿಜವಾದ ಸುಖವು ಸಿಗುವದಿಲ್ಲ. ಮಿತಿ ಇಲ್ಲದ, ಸ್ವೈರ ವೃತ್ತಿಯ 
ಭೋಗದಲ್ಲಿ ಸುಖವಿಲ್ಲ. ಮಿತಿ ಇ್ಲ್ಲದ, ಪ್ರತವಿಲ್ಲದ, ಸಂಯಮನಿಲ್ಲದ 
ಭೋಗಜೀವನವು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ದುಃಖಕ್ಸೀಡು ಮಾಡದೆ ಇರದು. ಇಂಥ 
ಜೀವನದಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ತಾನೂ ದುಃಖಿಯಾಗುತ್ಕಾನೆ; ಸಮಾಜವನ್ನೂ 
ದುಃಖಕ್ಕೀಡುಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಭೋಗ ಭೋಗಿಸುವ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು 
ಹಿರಿಯರು ಮಾಡಿ ನೋಡಿದ್ದಾರೆ. ಯಯಾತಿಯು ಇಂಥ ಜೀವನವನ್ನು 
ಸಾಗಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಪುನಃ ಪುನಃ ತರುಣನಾಗುತ್ತಿದ್ದ ನು, ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ 
ತಾರುಣ್ಯವನ್ನು ತಾನು ತಕ್ಕೊಂಡು ಭೋಗವನ್ನು ಸೇವಿಸುತ್ತಿದ್ದನು. 
ಆದರೆ ಕೊನೆಗೆ ಅವನು ಬೇಸತ್ತನು. ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷ ಹೀಗೆ ಜೀವನ 

ನ್ನು ಸಾಗಿಸಿ ಮಾನವ ಜಾತಿಗೆಲ್ಲ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸಿ 
ದ್ವಾನೆ. "ನ ಜಾತು ಕಾಮಃ ಕಾಮಾನಾಮುಪಭೋಗೇನಶಾಮ್ಯತಿ,?' 
ವಿಷಯವನ್ನು ಎಷ್ಟು ಸೇವಿಸಿದರೂ ಕಾಮವು ಶಾಂತವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಗ್ನಿಗೆ 
ಆಹುತಿ ಕೊಟ್ಟು ನೊಂದಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದ ಹಾಗೆ ಆಗುವದು. 

ಈ ಪ್ರಯೋಗವಂತೂ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ. ಹಾಗಾದರೆ ಮಾಡುವ 
ದಾದರೂ ಏನು? ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಸುಖವು ಬೇಕು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ 
ಭೋಗವು ಬೇಕೇಬೇಕು. ನಾವು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ದಾಸರಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಈ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸ್ವಾಮಿಯಾಗುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಅವುಗಳಿಗೆ ಭೋಗಗಳ 
ಅನುವನ್ನೇ ಮಾಡಿಕೊಡದಿದ್ದರೆ ಅವು ಹಪಾಸಿಸಿ ಅನುಕೂಲ ಸಂಧಿ ದೊರೆ 
ತೊಡನೆ ಅನಿಯಂತ್ರಿತವಾಗುವವು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಈ ರೀತಿ ಉಪ 
ವಾಸಕ್ಸೀಡು-ಮಾಡುವದು ಕಷ್ಟ, ಅತ್ಮ ಅವುಗಳನು ಬಲುಮೆಯಸಿಂದ 
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ಸಾದು ಮಾಡುವದು ಕಷ್ಟ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕೊಡುವದಿಂದರೆ 
ಹಾನಿಕರವು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕಕಿಯು ಸಾರಿ ಹೇಳು 
ತ್ತದೆ. “ಭೋಗಗಳನ್ನು ಸೇವಿಸಲು ಅನುವು ಮಾಡು. ಆದರೆ ಅಳಕೆ 
ಇರಲಿ, ಅದಕ್ಕೆ ಮರ್ಯಾದೆ ಇರಲಿ.” 

ಅರ್ಥ, ಕಾಮಗಳಿಗೆ ಧರ್ಮದ ಬೆಂಬಲನಿರಲಿ. ಮೊದಲು ಧರ್ಮದ 
ಅಧಿಷ್ಕಾನ. ಧರ್ಮದ ಪಾಯದ ಮೇಲೆಯೇ ಅರ್ಥ, ಕಾಮದೆ ಮಂದಿರ 
ಗಳನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿರಿ, ಅರ್ಥ, ಕಾಮಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಧರ್ಮವಿದ್ದರೆ ಸುಖವು. 
ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಅವು ನಮ್ಮನ್ನು ಬಂಧಿಸಜೆ, ಮುಕ್ತ ಮಾಡುವವು. 
ಅರ್ಥ ಕಾಮಗಳಲ್ಲಿಯೂ, ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವವು ಹೆಚ್ಚು. ಯಾಕಂದರೆ 
ಅರ್ಥನಿಲ್ಲದೆ ಕಾಮವೆಲ್ಲಿಂದ? ಹೊಟ್ಟೆಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, ಬಟ್ಟೆಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ನಾವು ಸಾಯುವೆವು. ಆ ಮೇಲೆ ಕಾಮೋಪಭೋಗವೆಲ್ಲಿ? ಅರ್ಥವು 
ಎಲ್ಲ ಕಾಮಗಳ ಸಾಧನವು. ದುಡ್ಡಿಲ್ಲದೆ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ನಿಷಯೋ 
ಸಭೋಗಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ದುಡ್ಡಿಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲವೂ 
ವ್ಯರ್ಥವಾದದ್ದು. ಧೆನ ಧಾನ್ಯವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕಾಮವು ಸತ್ತು ಹೋಗುವದು. 
ಅರ್ಥ, ಕಾಮಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯವನ್ನಿತ್ತಿದೆ. ಮತ್ತು ಇವೆರಡಕ್ಕೂ ಧರ್ಮದ ಬೆಂಬಲವನ್ನು 
ಇಟ್ಟಿದೆ. ಅರ್ಥ, ಕಾಮಗಳೆರಡನ್ನೂ ಧರ್ಮವು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದು. 
ಅದಕೆ ಧರ್ಮದ ನಿಯಂತ್ರಣವೆಂದರೇನು? ಧರ್ಮವೆಂದರೇನು? ಧರ್ಮ 
ನೆಂದರೆ ಚಂಡಿಕೆಯೋ, ಜನಿವಾರಪೋ, ಗಂಥವೋ, ಜನಮಾಲೆಯೋ? 
ಹರಿ ಹರಿ ಅನ್ನುವದೋ, ಜಪವನ್ನು ಮಾಡುನಜೋ? ಧರ್ಮವೆಂದರೆ 
ಏನೂ ಮಾಡಜಿ ಭೋಗಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸುವದೊ, ಅಥವಾ ಶಂಖನನ್ನು 
ಊದುವದೋ, ಗಂಟೆಯನ್ನು ಬಾರಿಸುವದೊ? ಏನು ಧರ್ಮವೆಂದರೆ 
ವಾದ್ಯಗಳನ್ನು ಬಾರಿಸದೆ ಇರುನಜೊ, ಅಥವಾ ಬಾರಿಸುವಜೊ? ಧರ್ಮ 
ವೆಂದರೇನು? ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಧರ್ಮದ ಅತ್ಯಂತ ಶಾಸ್ತ್ರಶುದ್ಧ 
ವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದೆ. “ಧಾರಣಾತ್‌ ಧರ್ಮಃ'' ಎಂಬುವದೇ 
ಆ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯು. ಇಡೀ ಸಮಾಜ ಧಾರಣೆಯು ಯಾವುದರಿಂದ ಆಗುತ 
ಜಿಯೋ ಅಜೀ ಧರ್ಮವು. ಆದರೆ ಈ ಧಾರಣೆಯು ಯಾರದು? ನನ್ನಜೊನ 
ನನ್ನ ಜಾತಿಯದೋ, ನನ್ನ ದೇಶದ್ದೋ ? ಮಾನವ ಜಾತಿಯದ್ಕೋ 
ಇಡೀ ಚರಾಚರ ಸಸಿ ಯಡೋ? ಮಾನವನು ಈಸಸಿ,ಯಲಿ ಮಹತ್ನ 
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ವುಳ್ಳ ಪ್ರಾಣಿಯು. ಮಹತ್ವವು ಪುಕ್ಕ ಟೆಯಾಗಿ ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಹರಿನೈ 
ಯೇದಕೆ “ಹೊಣೆ, ಮಾನವನೇ ಜೂ ಸೃ ಸ್ಟಿಯ ಎಲ್ಲಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುವ 
ಹೊಣೆ ಹೊರತಕ್ಕದ್ದು. ಮಾನನನ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರವು ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿ ಯ್‌ 
ನಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡತಕ ದ್ದು. ಮನುಷ್ಯನು ಮನುಷ್ಯ ನೊಡನೆ ಯಾವ 
ರೀತಿಯಿಂದ ನಡಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಎಂಬುದನ್ನು ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರ ವು ಠಿರ್ಣಯ್ಯ 
ಸುವದು. ಆದರೂ ಇದಕ್ಕೂ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಸಶುಸಕ್ಷಿಗಳೊಡನೆ, 
ವನಸ್ಪ ತಿಗಳೊಡನೆ, ಹೊಳೆ ಹಳ್ಳ ಗಳೊಡನೆ ಹೇಗೆ ನಡಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬು 
ದನ್ನು ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರವು Sai ಜು 
ಮನು ತನ್ನ ತಿಗೆ ಮಾನವ ಧರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರವೆಂಬ ಹೆಸರನ್ನು 
ಇಟ್ಟ ನು. ಜು ಜು ಭಾರತೀಯ ಎಂಬ ಹೆಸ ಸರನ್ಸಿಡಲಿಲ್ಲ. ಮನು 
ಹ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಮನು ತನ್ನ ದೃಷ್ಠಿ ಸ್ಟಿಯಿಂದ 
ಮಾನವ್ಯದ ಆಚಾರವನ್ನೇ ನಿವೇದಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಇಂದು ಜಸ್‌ ಅವನ್ನ 
ಹೇಳಿರುವ ಗು ಸರಿದೋರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಫಹ ದೃಷ್ಟಿಯಾದರೂ 


ತಪ್ಪು ಎಂದು ತೋರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅವನ ನಿಜವಾದ ದೊಡ್ಡಸ್ತಿಕೆಯ 
ಅವನು ಮಾನವರ ವಿಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಾರೆಂಬ ಸಿ ಯಲ್ಲಿದೆ. “ಮಾನವ 


ಹಯ 

ಧರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರ” ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳ ಉಚ್ಛಾರದೊಡನೆ ನ ಸ ಹೃದೆಯ ಸಾಗರವು 
ಆನಂದದ ಅಲೆಗಳಿಂದ ಉಕ್ಕೇರುತ್ತದೆ. 

ಆದರಿಂದ ಧರ್ಮವನ್ನು ಧಾರಣ ಮಾಡುವವರೆಲ್ಲರು ಮಾನವ 
ಜಾತಿಯನರು. ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಮಾನವೇತರ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬದಿಗಿಡುವಾ. 
ಮಾನವರ ಕಲ್ಯೂಣನನ್ನಾದರೂ ನಿಜಾರಿಸೋಣ. ಮನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
“ಎಲ್ಲ ಮಾನವರ ನಿಚಾರನನ್ನೂ ಮಾಡಿರಿ?” ಇಡೀ ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ 
ಹಿತದ ಪಾಯದ ಮೇಲೆಯೇ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಅಧರಿಸಬೇಕು. ಒಂದು 
ಜಾತಿ) ಒಂದು ದೇಶ, ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಇವುಗಳ ಕಲ್ಯಾಣದ ತಳಹದಿಯ 

ಸಲೆ ಆಧರಿಸಿದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಧರ್ಮಮೂಲವಾದದ್ದಲ್ಲ. ಧರ್ಮದ 

ಪಾಯದ ಮೇಲೆ ಇದ್ದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಮಾನವ ಜನಾಂಗದವರೆಲ್ಲರ 
ಹಿತವನ್ನು ಬಯಸುನಂತಹದೇ ಇರುವದು. 

ಹಂದುಸ್ತಾನವನ್ನು ಬಡತನದ ಗೋಳಿಗೆ ಈಡುಮಾಡಿ, ಇಂಗ್ಲಂಡವು 
ಸಂಪನ್ನನಾಗುತ್ತಿದ್ದ ದರೆ ಇಂಗ್ಲ ಂಡದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಧರ್ಮ ಮೂಲವಾದ 
ದ್ವಲ್ಪ. ಚೀನದ ಕುತ್ತಿ ಗೆ ಬಚುಕಿ ಜಪಾನವು ಶ್ರೀಮಂತವಾದರೆ ಜಪಾನದ 
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ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಅನ್ಯಾಯದ್ದು. ಅನಾರ್ಯರನ್ನು ದಾಸ್ಯದ ಕೊಳೆಯಲ್ಲಿ 
ಚಲ್ಲಿ ಆರ್ಯರ ದೊಡ್ಡಸ್ಮಿಕೆಯನ್ನೇ ಹೊಗಳುವ ಅರ್ಥ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಸಹೋಷ 
ವಾದದ್ದು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರರನ್ನು ಬದಿಗೊತ್ತಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಹರಿಜನರನ್ನು 
ಬದಿಗೊತ್ತಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರರು, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು ಸುಲಿದು ಗುಜರಾತ 
ದವರು, ಬಂಗಾಲನನ್ನು ಮುಣುಗಿಸಿ ಮಾರಮಾಡಿ ಜನರು ಸಿರಿವಂತರಾಗು 
ತ್ರಿದರೆ, ಅವರವರು ಆಧರಿಸುವ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಧರ್ಮಮಯವಾದುದಲ್ಲ. 

ಅಸಹಾಯ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ರೈತರನ್ನು ಹಗಲಿರುಳು ಗುಲಾಮರಂತೆ 
ದುಡಿಸ್ಕಿ ಅವರು ಕಷ್ಟದಿಂದ ಬೆಳಿಸಿದ ಪೈರನ್ನು ತಮ್ಮ ಹಗೆಗಳಲ್ಲಿ 
ತುಂಬಿಡುವ ಜನೀನದಾರರು ಪಾಪಿಗಳು. ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ದನದಂತೆ 
೧೦-೧೦ ತಾಸು ದುಡಿಸಿಕೊಂಡು, ಹೊಟ್ಟಿಗೆ ಸಹ ಸಾಲದಷ್ಟು ಕೂಲಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡದಿರುವ, ಅವರೆ ಗುಡಿಸಲುಗಳು ಇರಲಿಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಯ ಅವೆಯೋ 
ಇಲ್ಲೋ, ಎಂದು ವಿಚಾರವನ್ನು ಸಹ ಮಾಡದೆ ಇರುವ, ಅವರ ಮಕ್ಕಳ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡದಿರುವ, ಅವರ ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಸಹ ಅರಿಯದಿ 
ರುವ ಕಾರಖಾನೆಯ ಒಡೆಯರು ಮಹಾ ಸಾನಿಗಳು. ಇವರೆಲ್ಲರ ಅರ್ಥ 
ಶಾಸ್ತ್ರವು ಅನ್ಯಾಯದ, ಅಧರ್ಮದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತದ್ದು ಇರು 
ತ್ತದೆ. ಭೂಮಿ ಬೆಳೆಯಲಿ, ಬೆಳೆಯದೆ ಇರಲಿ, ಅದರ ವಿಚಾರವನ್ನೇ 
ಮಾಡದೆ ಖುಣಕೋ ಜನರ ಹೊಲಮನೆಗಳನ್ನು ಜಪ್ತಮಾಡಿಸಿ, ದನಕರು 
ಗಳನ್ನು ಮಾರಿಸಲು ಹಂಬಲಿಸುವ ಧನಕೋ ಜನರು ಅಧರ್ಮದ ಅರ್ಥ 
ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೇ ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಅಧರ್ಮದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವೇ ನೆಲೆ 
ಗೊಂಡಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ವೈಷಮ್ಯ, ದುಃಖ, ದಾರಿದ್ರ್ಯ ಹಬ್ಬಿವೆ. 
ಕೆಲವು ಬಂಡವಳಗಾರರು ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಸಹನವಾಗದ ಮಾತು ಇದು. ಅದ್ವೈತದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದು. “ಸರ್ವೇತ್ರ ಸುಖಿನಃ ಸಂತು! ಸರ್ವೆ ಸಂತು 
ನಿರಾನುಯಾಃ | ಸರ್ವೇ ಭದ್ರಾಣಿ ಪಶ್ಯಂತು ಮಾಕಕ್ಚಿತ್‌ ದುಃಖಮಾಪ್ಪ್ನು 
ಯಾತ" | ಎಲ್ಲರೂ ಸುಖದಿಂದ, ಅರೋಗ್ಯದಿಂದ ಬಾಳಲಿ, ಎಲ್ಲರೂ 
ಕಲ್ಯಾಣನಿದ್ದದ್ವನ್ನಃ ಕಾಣಲಿ. ಇವು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಧ್ಯೇಯ 
ಗಳು. ಒಬ್ಬನು ಸುಖದಲ್ಲಿ ತೇಲಾಡಬೇಕೆಂದು, ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಜನರು 
ಹುಳು ಹುಪ್ಪಡಿಗಳಂತೆ ಹೇಗಾದರೂ ಜೀನಿಸಬೇಕೆಂದು ಭಾರತೀಯ 








ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೧೪೪ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. “ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಸುಖವನ್ನೇ ಬೀರುನೆವು. 
ಮೂರು ಲೋಕಗಳನ್ನು ಆನಂದದಿಂದ ತುಂಬುವೆವು.'' ಇದು ಭಾರತೀಯ 
ಸಾಧು ಸತ್ಪುರುಷರು ಸಾರಿದ ಡಂಗುರವು. ಎಲ್ಲರನ್ನು ಸುಖಿ ಮತ್ತು 
ಸಮೃದ್ಧ ಮಾಡುವ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಭಾರತೀಯ ಸಂತರು ಹೊತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ದನದಂತೆ, ಗುಲಾಮರಂತೆ ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕಾರಖಾ 
ನೆಯ ಒಡೆಯರು, ರೈತರನ್ನು ಹಿಂಡುನ ಸಾಹುಕಾರರು, ಕಾಡುವ ಜಮೀ 
ನದಾರರು, ಮತ್ತು ಇವರಿಗೆ ಅಶೀರ್ನಾದವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸುವ ದಂಭಾ 
ಚಾರಿ ಸಂತ ಮಹಂತರು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉಪಾಸಕರಲ್ಲ. ಇವ 
ರಿಗೆ ಸನಾತನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅರಿವಿಲ್ಲ, ತಿಳುವಳಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ವಿಶಾಲ 
ಹೃದಯದ, ಉದಾರ ಮನಸ್ಸಿನ ಖುಷಿಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದು. 
ಸಂಕುಚಿತ ಮತ್ತುಣೀಳು ಮನಸ್ಸಿನವರಿಗೆ ಇದು ತಿಳಿಯುವದೆಂದು ನನಗನಿ 
ಸುವದಿಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಬಾಯಿತುಂಬಾ ಹೊಗಳುವ 
ಮಹನೀಯರು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿದ್ದ ನಿಷಮತೆಯನ್ನು ಕಂಡು ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಏನೂ 
ಅನಿಸದೆ ನೋಡುತ್ತ ಇದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ದುಃಖವಿಲ್ಲ. ದುಡಿ 
ಯದೆ ಬಾಳುವ ಸಿರಿವಂತರನ್ನು ಅವರು ಆಶೀರ್ವದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಸಿರಿ 
ವಂತರು ಎಷ್ಟು ಸಿರಿಹೀನರನ್ನು ದು;ಖಕ್ಕೀಡು ಮಾಡುತ್ತಾರೆಂಬ ಮಾತು 
ಇವರ ಲಕ್ಷದಲ್ಲಿಯೇ ಇಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಎಂದು ಘೋಷಿಸುವ ಈ ಮಹನೀಯರು ಇಂದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಕೊಲೆಮಾಡಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸಂತ, ಖುಷಿಗಳನ್ನು ಮಣ್ಣು ಪಾಲು ಮಾಡ 
ಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ವೇದ, ನಿಸನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನು ಮಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ ಹುಗಿಯಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮ್ಯವಾದಿಗಳೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜೀವಾಳವನ್ನು ಅರಿಯ 
ಬಲ್ಲರು. “ದರಿದ್ರಾನ್‌ ಭರ ಕೌಂತೇಯ'' ಎಂಬ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ವೊಂದನ್ನು ಮಹಾಭಾರತವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಬಡವರಿಗೆ ಕೊಡಲೇಬೇಕು. 
ತೆಗ್ಗುಗಳನ್ನು ತುಂಬಬೇಕು. ಆದರೆ ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ತಗ್ಗುಗಳನ್ನು 
ತುಂಬಲು ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆಗೆ ಇದ್ದ ಗುಡ್ಡಗಳನ್ನು, ದಿನ್ನೆಗಳನ್ನು ಕಡಿಯ 
ಬೇಕು. ಇಂದು ಒಂದು ಕಡೆ ದುಡ್ಡಿನ ರಾಶಿ, ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಒಂದು 
ಕವಡಿ ಸಹ ಇಲ್ಲ. ಇಂಥ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 

ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸುವ ಸಾಧನಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸಮಾಜದ ಒಡೆತನ ಸೇರಬೇಕು. 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಒಡೆತನವು ಅಪಾಯವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವದು. ವಿಶೇಷವಾಗಿದೆ 


ಗಿರಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 

ಹೇರಳವಾಗಿ ಸರಕುಗಳನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುವ ಕಾರಖಾನೆಗಳು ವೈಯ ಸುಕ್ತಿಕ 
ಒಡೆತನದಲ್ಲಿರತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದ ಹೊರತು, ಸಮಾಜದಲ್ಲಿದ್ದ 
ತಗ್ಗುಗಳು ತುಂಬಿಬರುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದ ಮಾತು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟದ 
ದುಡ್ಡು ಯೋಗ್ಯ ರೀತಿಯಿಂದ ಹೆಂಚಲ್ಪ ಡಬೇಕು. 

“ಎಂದಿನ ವರೆಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ತನ್ನ ವಿಶೇಷ ಗುಣಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆ ಕಟ್ಟುವ ನೀತಿ ನಡೆದದೆ. ಆದರೆ ಒನಕೆ ಒಂದು ಕರ್ಮದ 
ಅಥವಾ ಕೌಶಲ್ಯದ ಬೆಲೆ ಕಟ್ಟುವ ಬಗೆ ಯಾವದು? ಮೈಮುರಿದು 
ದಿನಾಲು ಎಂಟು ತಾಸು ದುಡಿಯುವ ಕೂಲಿಕಾರನ ಕೆಲಸದ ಬೆಲೆ ಎರಡು 
ಆಣೆ, ಮತ್ತು ಐದೇ ನಿಮಿಷ ಬಂದು ರೋಗಿಯನ್ನು ನೋಡಿದ ಡಾಕ್ಟರನ 
ಕೆಲಸದ ಬೆರೆ ಐದು ರೂಪಾಯಿಯೇ? ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಾಲೆಗಳಲ್ಲಿ 13 
ಹೊತ್ತು ದುಡಿಯುವ ಶಿಕ್ಷಕನ ಬೆಲೆ eS AE ಸ ಹದಿನೈದು ರೂಪಾಯಿ. 
ಮತ್ತು ನಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯಗಳಲ್ಲಿ ವಾರಕ್ಕೆ ೨-೩ ತಾಸು ಅಂಸುವ ಪ್ರಾಧ್ಯಾ 
ಸಕರ ಬೆಲೆ ತಿಂಗಳೂಂದಕ್ಕೆ ಐದಾರು ನೂರು ರೂಪಾಯಿಗಳೇ? ಚಳಿ, 
ಗಾಳಿ ಬಿಸಿಲುಗಳಲ್ಲಿ ಉಗಿಬಂಡಿಗೆ ದಾರಿ ತೋರಿಸುವ ರೇಲ್ವೆ ಕಾಮಗಾರನ 
ಬೆಲೆ ತಿಂಗಳಿಗೆ ರೂ. ೧೦, ಮತ್ತು ಇಂಜನ್ನನ್ನು ನಡಿಸುವವನ ಬೆಲೆ ರೂ. 
ಮುನ್ನೂರೇ ? ಬೀದಿಗಳನ್ನು ಜಬ! ಜಿಕೆ ತಿಂಗಳಿಗೆ ಐದು ಮತ್ತು 
ಒಂದು ತಾಸು ಹಾಡು ಹಾಡುವ ಗಾಯಕನ ಬೆಲೆ ರೂ. ಐದು ನೂರೇ? 

ಈ ಬೆಲೆಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಗೊಳಿಸುವವರು ಯಾರು? ಗಿರಣಿಯ 
ಒಡೆಯನೊಬ್ಬನು ಅನ್ನುತ್ತಾನೆ. “ನಾನು ಮೊದಲು ಬಂಡವಾಳವನ್ನು 
ಪೂರೈಸಿದ್ಧೇನೆ. ಅತ್ತಿತ್ತ ಓಡಾಡಿದೆ. ಶೇಅರು ಹಣವನ್ನು ಕೂಡಿಸಿದೆ. 
ಎಲ್ಲ ಯೋಜನೆಯನ್ನು ಸಿ ಸಿದ್ಧ ಪಡಿಸಿದೆ. ಆದ್ದ ರಿಂದಲೇ ಈ ಗಿರಣಿಯು 
ನಿಂತಿದೆ, ನನ್ನ ಈ ಸಂಘಟನಾ ಕೌಶಲ್ಯದ ಬೆಳೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಲು ಬರು 
ನಂತಿಲ್ಲ. ಸಾರಕ ಅಲ್ಪ ವೇತನವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಚ. ಹಣವೆಲ್ಲ 
ನನ್ನ ಕೌಶಲ್ಯದ ಬೆಲೆಯೆಂದು ನನಗೇ ಸಲ್ಲತಕ್ಕದ್ದು. ಜ್‌ ಅನ್ಯಾಯವೂ 
ಅಲ್ಲ, ಅಧರ್ಮವೂ ಅಲ್ಲ. ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣವಿಶೇಷದ ಬೆಲೆಯೆಂದೇ ನಾನು 
ಈ ಲಾಭವನ್ನು ಏಕೆ ಪಡೆಯಬಾರದು?” 

ಹೀಗೆ ನಿಜಾರ ಪ ಪ್ರದರ್ಶನ ಮಾಡುವವರು, ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ದ್ದ ಗುಣಗಳು 
ವಿಶೇಷವಾದ ಸುತ್ತುಮುತ ತ್ತಲಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಮತ್ತು ಮ 
ಬಂದಿರುತ್ತನೆ, ಎಂಬುದನ್ನು ಮಕೆಯುತ್ತಾ ರೆ. ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೧೫೧ 
ಗಳು ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಿತವಾದವು. ಅವುಗಳ ಶ್ರೀಯವು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲ 
ತಕ್ಕದ್ಬೇ ಹೊರತು ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ 
ಗುಣಗಳ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಒಣ ಹೆಮ್ಮೆ ಪಡತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. ಆ ಆ ಗುಣಗಳು 
ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದೆದ್ದಕ್ಟಾಗಿ ಅವನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಬುಣಿಯಾಗಬೇಕು. ಮತು 
ಆ ಗುಣಗಳಿಂದ ಪಡೆಯುವ ಲಾಭವನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು, 

ಬಲವುಳ್ಳೆ ಬಲಭೀಮನೊಬ್ಬನು ಹೀಗೆಂದರೆ "ನಾನು ಶಕ್ತಿಯು 
ಳ್ಳವನು, ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಬಂದ ಹಾಗೆ ನಾನು ನನ್ನ ಕಸುವನ್ನು ಪಯೋಗಿ 
ಸುನೆನು, ಬ ಕಾದನರನ್ನು ಹೊಡೆಯುನೆನು, AN ತುಳಿಯು 


ವೆನು, ಬಿಂಡುನೆನ್ನು.”' ೀಗಂದಕೆ ಅದು ಯೋಗ್ಯ SON 
ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಶಕ್ತಿಯು ಬಲಹೀನರ ರಣ್ಷಣೆಗಾಗಿದೆ, ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿದೆ. 
ಯಾಕೆಂ ನ ¥ 


ದರಿ ರೆ ನನ್ನ ಶಕ್ತಿಯು ನನ್ನದಲ್ಲ , ಅದು ಸಮಾಜವು ನನೆಗೆ ಕೊಟ್ಟ ದು, 
ಸಮಾಜವು ನನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆ ಗೆ 'ಕೊಬ್ಬ ತು; ಸೃಷ್ಟಿಯು ಬೆಳಕನ್ನೂ, ಶುದ 
ಹನೆಯನ್ನೂ PR ಆದ್ದ "ದರೆ A ು ಕಸುವುಳ್ಳ ವನಾಜಿನು' 
ನನ್ನ ಶಕೆ ಯನ್ನು, ನನಗೆ ಬಿಳವಣಿಗೆಯನಿ ನತ್ತ ಸಮಾಜ ಕ್ರೈ ನಾನು ಅರ್ಷಿ 
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ನಿಮ್ಮು ನಿಮ್ಮ ಒಲನಿಗನುಸರಿಸಿ, ಸೇವಾಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಆರಿಸಿರೆಂದು 
ಭಾರತೀಯ ಬಾ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ತರಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚ ಬೇಡಿರಿ, ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ ಮಾಡುವ ಕರ್ಮದ ಬೆಲೆ ಹೆಚ್ಚು, 
ಮೈಮುಂದು ಮಾಡಲಾಗುವ ಕೆಲಸದ ಬೆಲೆ ಕಡಿಮೆಯೆಂದು ಲ 


ಕ್‌ 
ಬೇಡಿರಿ, ಯಾವ ಕರ್ಮದ ಬೆಲೆ ಯಾನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟಾಗಬಹುದೆಂದು 
ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮ ತನು ವಿಶೇಷ ಒಲವಿಗ 


ನುಸರಿಸಿ, ಶಕ್ತ, ಬುದ್ದಿ, ಪಾತ್ರತೆಗಳಿಗೆ ಚ್‌ ಕ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕು. ಮೇಲ್ವಿಚಾರಣೆ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ ವಿದ್ದ ವರು ಅದನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕು. ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ನಡೆಯಿಸಲು, ದುರಸ್ತಿ ಮಾಡಲು ಅಂ 
ವರು ಅದನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. ಆದರೆ ಕರ್ಮಗಳು ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ವಿಧದವೆಂದು 
ನೊಡಲಾಗುವ ವೇತನದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಮಾಡಬಾರದು. 

ಒಲವಿಗೆ, ಶಕ್ತಿಗೆ ಅನುಗುಣವಾದ ಕೆಲಸ, ಮತ್ತು ಅವಶ್ಯವಿದ್ದಷ್ಟು 
ವೇತನ, ಇನೆರಡು ನಿಜವಾದ ಧರ್ಮಮಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ತಳಹದಿಗಳು, 
ಇಬ್ಬರು ಕೂಲಿಕಾರರಿದ್ದಾರೆ, ಒಬ್ಬನು ಕುಶಲನಿದ್ದಾನೆ. ಇನ್ನೊಬ್ಬನು 


ಗಿಳಿ" ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. 


ಅವನಷ್ಟು ಚತುರನಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕುಶಲ ಕೂಲಿಕಾರನಿಗೆ ಇಬ್ಬರು ಮಕ್ಕಳು 
ಮತ್ತು ಇನ್ನೊ ಬ ನಿಗೆ ನಾಲ್ಕು ಮಕ್ಕ ಳಿದ್ದಾ ರೆಂದು NN ಇಂತಹ 
ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ Pf ಕುಶಲನಿದ್ಧ ರೂ ಅವನಿಗಿಂತ ಕಡಿಮೆ ಕುಶಲ 
ನಿದ್ದವನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ವೇತನ ಕೊಡಬೇಕಾಗುವದು. ಯಾಕಂದಕೆ ಅವನ 
ಆವಶ್ಯಕತೆಗಳು ಹೆಚ್ಚು. ಇಂಥ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜವು ಅವನಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ವೇತನನನ್ನಾದರೂ ಕೊಡಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಎಲ್ಲ ಮಕ್ಕಳ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನಾದರೂ ಮಾಡಬೇಕು. 

ಕಾರಕೂನನಿಗೆ ನಾಲ್ಕು ಮಕ್ಕಳಿದ್ದರೆ ಮತ್ತು ಮಾಮಲೇದಾರರಿಗೆ 
ಮಕ್ಕಳು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕಾರಕೂನನಿಗೆ ತಿಂಗಳಿಗೆ ಐನತ್ತು ರೂಪಾಯಿ 
ಸಂಬಳ ಕೊಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಮಾಮಲೇದಾರರಿಗೆ ಹದಿನೈದು ರೂಪಾಯಿ 
ಮಾತ್ರ ಕೊಡಬೇಕು. ಸಂಬಳವು ಮನುಷ್ಯರ ಗರಜಿಗಾಗಿ ಅದೆ. ಮಾಮಲೇ 
ದಾರರಿಗೆ ಅತ್ತಿತ್ತ ಅಡ್ಡಾಡುನದಿದ್ದರ್ಕೆ, ಸರಕಾರವು ಅವರಿಗೆ ನಿಶೇಷ 
ಸೌಕರ್ಯಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡಬೇಕು. ಅವರಿಗೆ ಒಂದು ಸ್ವತಂತ್ರ 
ಕಟ್ಟಡವನ್ನು ಕೊಡಲು ಅಡ್ಡಿ ಯಿಲ್ಲ. 

ಮಾಮಲೇದಾರರಾಗಲೀ, ಇಂಥ ಯಾವ ಅಧಿಕಾರಸ್ಥರಾಗಲೀ 
ಹೆಚ್ಚು ಬಲ್ಲವರಿದ್ದರೆ ಅವರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು. 
ಅವರಿಗೆ ತಕ್ಕ ಕೆಲಸವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು. ಆದರೆ ವೇತನವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಅವಶ್ಯವಿದ್ದಷ್ಟು ಕೂಡಬೇಕು. ಯೋಗ್ಯತೆಯಂತೆ ಕೆಲಸ್ಕ ಮತ್ತು 
ಗರಜು ಇದ್ದಷ್ಟು ವೇತನ ಈ ತತ್ವದಂತೆ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ನಿಜ 
ವಾದ ವರ್ಣಧರ್ಮವು ವಿಕಾಸ ಹೊಂದುವದು. ವರ್ಣಧರ್ಮವೆಂದರೆ 
ಯೋಗ್ಯತೆಗನುಸರಿಸಿ ಕೆಲಸ ಆರಿಸುವದ್ಕು ಮತ್ತು ಹೊಟ್ಟಿಗೆ ಸಾಲುವಷ್ಟು 
ವೇತನವನ್ನು ನಡೆಯುವುದು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾದ ಯಜ್ಞ ತತ್ವದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಹಿರಿದಾದ ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ವರ್ಣಧರ್ಮವು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೆ 
ಅವರವರ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ ಒಲವಿಗೆ ಅನುಸರಿಸಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳಲು 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಯಜ್ಞಧರ್ಮವು ಎಲ್ಲರ ಪರಾಮರ್ಶವನ್ನು ವಹಿ 
ಸಲು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಯಜ್ಞವೆಂದರೇನು? ಯಜ್ಞ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ಆಳ 
ವಾದ ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ದೇವರಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಕೃಕೊಳ್ಳು 
ವದು. ದೇವತೆಗಳು ನಮಗಾಗಿ ಮಳೆಗಡೆಯುತಾ ಹೆ. ಪ ಹಾಸವ ೧೧ಸಿ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು om 
ತ್ತಾರೆ. ಗಾಳಿ ಬೀಸುತ್ತದೆ. ದೇವತೆಗಳು ನಮಗಾಗಿ ಸನೆಯುತ್ತವೆ. ಅನ 
ರಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವ ಸವಕಳಿಯನ್ನು ನಾವು ತುಂಬಿ ತೆಗೆಯಬೇಕು. ಅಡ 
ಕ್ಯಾಗಿ ನಾವು ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಹನಿರ್ಭಾಗನನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇನೆ. ನನ್ಮು ಲ್ಲಿದ್ದ 
ತುಪ್ಪದ ಸಿರಿಯ ಕೆಲವೊಂದು ಭಾಗನನ್ನು ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಕೊಡುವದು. 
ದೇವತೆಗಳು ನಮಗಾಗಿ ಸವೆಯುತ್ತವೆ, ನಾವೂ ಅವರಿಗಾಗಿ ಸನೆಯಬೇಕು, 
ಯಜ್ಞ ವೆಂದರೆ ಪರಸ್ಪರರಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಸವಕಳಿಯನ್ನು ತುಂಬಿ ತೆಗೆಯು 
ವದು. ನೀನು ನನಗಾಗಿ, ನಾನು ನಿನಗಾಗಿ. ಹೀಗೆ ನೀನು ನನಗೆ ಜೀವನ 
ನನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು, ನಾನು ನಿನಗೆ ಕೊಡುತ್ತೇನೆ. “ಜೀವೋ ಜೀವಸ್ಯ 
ಜೀವನಮ್‌” ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಶೇಷವಾದ ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವವು, ಇನ್ನೊಂದು ಜೀವದ ಜೀನನನದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಪ್ರಾಣಿ ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಗಾಗಿ ಸವೆಯುತ್ತದೆ. ನಾನೆಲ್ಲರೂ ಸವೆದು 
ತ್ಯಾಗಮಾಡಿ, ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೂ ಜೀವನವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. 
ಕಾರಖಾನೆಯೊಡೆಯರು ಕೂಲಿಕಾರರಿಗಾಗಿ ಸವೆಯಲಿ. ಮತ್ತೆ 
ಕೂಲಿಕಾರರು ಒಡೆಯರ ಸಲುವಾಗಿ ಸವೆಯಲಿ. ರೈತರು ಜನೊನದಾರರಿ 
ಗಾಗಿ, ಜಮೀನದಾರರು ರೈತರಿಗಾಗಿ, ಒಕ್ಕಲಿಗರು ಸಾಹುಕಾರರಿಗಾಗಿ, 
ಸಾಹುಕಾರರು ಒಕ್ಕಲಿಗರಿಗಾಗಿ, ಸವೆಯಲಿ. ಸರಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಜೆ ಸನೆ 
ಯುತ್ತಲಿದೆ. ಆದರೆ ಪ್ರಜೆಗಾಗಿ ಸರಕಾರವು ಸವೆಯಲಿ. ಹೀಗೆ ಪರಸ್ಪರರಲ್ಲಿ 
ಉಂಟಾದ ಸವಕಳಿಯನ್ನು ತುಂಬಿ ತೆಗೆಯುವಾ. 
ನಾನು ಒಕ್ಕಲುತನವನ್ನು ಸಾಗಿಸುವಾಗ ಭೂಮಿತಾಯಿಯು ನಮ 
ಗಾಗಿ ಸವೆಯುತ್ತಾಳೆ, ಮತ್ತು ನನುಗೆ ಕಾಳುಕಡಿಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. 
ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿದ ಕಸುವು, ಸತ್ವವು ಕ್ರಮೇಣ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತ ಹೋಗು 
ತ್ತದೆ.ನಾವು ಈ ಸವಕಳಿಯನ್ನು ತುಂಬಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ನಾವು ರಂಟೆ ಹೊಡೆ 
ಬಾಗ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯ ಕಿರಣಗಳು ಸೇರುತ್ತವೆ. ನಾವು ಗೊಬ್ಬರ 
ವನ್ನು ಹಾಕುತ್ತೇನೆ, ಮತ್ತು ಹೀಗೆ ಆದ ಸವಕಳಿಯನ್ನು ತುಂಬುತ್ತೇವೆ. 
ನಾವು ರಂಬೆ ಹೊಡೆದು ಗೊಬ್ಬರ ಹಾಕಿ, ದೇಹವನ್ನು ಶ್ರಮಿಸಿ, ದುಡ್ಡು 
ವೆಚ್ಚಮಾಡಿ, ಭೂಮಿ ತಾಯಿಗಾಗಿ ಸವೆಯುತ್ತೇವೆ. ಅವಳು ನಮಸೆ 
ಉತ್ತಮವಾದ ಪೈರನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಸವಕಳಿಯನ್ನು 
ತುಂಬುತ್ತಾಳೆ. ಹೀಗೆ ನಮಗಾಗಿ ಭೂನಿತಾಯಿಯು, ಮತ್ತು ಅನಳಿಗಾಗಿ 
ನಾವು ಸನೆಯುತ್ತೇನೆ. | 


೧೫೪ | ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಗೀತೆಯ ಮೂರನೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮಹಾ ಯಜ್ಞತತ್ವವು ಹೇಳ 
ಲಾಗಿದೆ. ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವಾಗ ಅದರೊಡನೆ ಯಜ್ಞ ತತ್ವವನ್ನು 
ಪರಮೇಶ್ವರನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾನೆ. “ಸಹ ಯಜ್ಞಾಃ ಪ್ರಜಾಸೃಷ್ಟಾಃ ಪುರೋ 
ವಾಚ ಪ್ರಜಾಪತಿ! ಅನೇನ ಪ್ರಸನಿಷ್ಯಧ್ಯೈವರ್‌ ವಿಷನೋಪ ಸ್ವಷ್ಟ 
ಕಾಮಗಳು ಕ | ಪ್ರಭು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ "ಮಾನವರೇ! ನಿಮ್ಮೊಡನೆಯೇ 
ನಾನು ಯಜ್ಞವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದೇನೆ. ನಿಮಗೆ ಬೇಕಾದದನ್ನೆಲ್ಲ ಈ ಯಜ 
ದಿಂದಲೇ ಪಡೆಯಬಹುದು, ಯಜ್ಞವೇ ಕಾಮಧೇನುವೆಂದು ತಿಳಿಯಿರಿ.” 
ಸಕಲ ಸುಖಗಳ ಸಾಧನವಾದ ಈ ಯಜ ವನ್ನು ಪರಮೇಶ್ವರನು ನಮ್ಮ 
ಸ್ವಾಧೀನ ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ದೇವರನ್ನು ನಾವು ದೂಹಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಏನೂ 
ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ. ನಮಗೆ ದುಃಖವಾದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವೈಷಮ್ಯ, ದೈನ್ಯ, 
ದಾರಿದ್ರ್ಯ, ಅಸಮಾಧಾನ, ಅಶಾಂತಿಗಳಿದ್ದರೆ, ನಾವು ಯಜ್ಞ ಧರ್ಮದಂತೆ 
ನಡೆಯದೆ ಇದ್ದದ್ದೆ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನೂ ಹೋಗಲಾಡಿಸ 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ, ನಾವು ಯಜ್ಞ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸಬೇಕು. ಯಜ್ಞ 
ವೆಂದರೆ ಸಾಧನವು. ಯಜ್ಞವೇ ಧರ್ಮ; ಈಶ್ವರನನ್ನು ನಾವು “ ಯಜ್ಞ 
ಸ್ವರೂಪಿ ನಾರಾಯಣ''ನೆಂದು ಬಣ್ಣಿ ಸಿದ್ದವೆ. 

ಇಂದಿನ ಮಾನವಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞ ತತ್ವಕ್ಕೆ ಸ್ಥಳವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ನಾವೆಲ್ಲರೂ ದುಃಖದಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದೇನೆ: ಕೆಲವು ವರ್ಗಗಳು ಎರಡನೆ 
ಯವರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಸವಕಳಿಯನ್ನು 
ತುಂಬಲು ಯಾರೂ ಮುಂದೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಕೂಲಿಕಾರರು ಬಂಡನಾಳಗಾ 
ರರಿಗಾಗಿ ದುಡಿದು ದುಡಿದು ಸನೆಯುತ್ತಾರೆ.  ಬಂಡವಳಗಾರರು ಅವರಿ 
ಗಾಗಿ ಸನೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಅವನು ದಿನಾಲು ಹೆಚ್ಚು ಉಬ್ಬುತ್ತ ನಡೆದಿದ್ದಾನೆ. 
ಅನನ ಚೈನಿ, ಮೋಟರು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ನಡೆದಿವೆ... ಕೂಲಿಕಾರರು ಸುಖ 
ದಿಂದ ಬಾಳಲೆಂದು ಅವರು ತಮ್ಮ ಚೈನಿಯನ್ನು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಅವರಿಗೆ ಸಂದೇಶ ಕೊಡುತ್ತಲಿದೆ. “ಮೋಡಗಳಿಗಾಗಿ 
ಹೊಳೆ, ಹಳ್ಳ, ಕೆರೆ, ಬಾನಿಗಳೆಲ್ಲವೂ ಒಣಗುತ್ತಿವೆ. ಆದರೆ ಅವೆಲ್ಲವನ್ನು 
ತುಂಬಲು ಮೋಡಗಳು ಮತ್ತೆ ಮಳೆಗರೆಯುವವು.'' ಮೋಡಗಳ ಹತ್ತಿರ 
ಇದ್ದ ಸಂಪತ್ತಿಯು ನದಿ, ಹಳ್ಳ, ಕೆರ್ಕೆ ಬಾವಿಗಳಿಂದಲೇ ಉಗಿರೂಪವಾಗಿ 
ಬಂದದ್ದು ಅದೆ. ಹೊಳೆ, ಹಳ್ಳಗಳು ಮಾಡಿದ ಈ ತಪಶ್ಚರ್ಯೆಯನ್ನು 
ಮೇಫರಾಜನು ಮರೆಯುದದಿಲ್ಲ, ಮೋಡಗಳು ಕೃತಜ್ಞ ತೆಯಿಂದ ತುಂಬಿ 
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ಕೆಳಗೆ ಬಂದು ತಮ್ಮ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತವೆ. ಮತ್ತೆ ನದಿ 
ಗಳು ಪ್ರೇಮದಿಂದ 'ಹೋಡಗಳನ್ನು ತುಂಬುತ್ತವೆ. ಹೀಗಿದೆ ಪ್ರೇನುಪೂರಿತ 
ಅನ್ಯೋನ್ಯ ಯಜ್ಞ ಧರ್ಮ. 

ಕೂಲಿಕಾರರು ಒಡೆಯರಿಗೆ ಹೇಳಬೇಕು. “ಶೆಟಿರೆ! ನಿಮಗಾಗಿ 
ನಾವು ಯಂತ್ರಗಳಂತೆ ದುಡಿದು ಸವೆಯುತ್ತೇವೆ. ಎಲ್ಲ ಸಿರಿಯನ್ನು ನಿಮಗೆ 
ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ತಗೊಳ್ಳಿರಿ ಅದನ್ನು.'' ಒಡೆಯನು ಸಹ ಕೂಲಿಕಾರರಿಗೆ 
ಹೀಗೆ ಅನ್ನಬೇಕು. “ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರೆ ! ಈ ಸಿರಿಯನ್ನೆಲ್ಲ ನಾನು ಪುನಃ 
ನಿಮಗೆ ಕೊಡುತ್ತೇನೆ, ತಗೊಳ್ಳಿರಿ.'' ಹೀಗಾದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಆನಂದವು ನೆರೆಗೊಳ್ಳುವುದು. 

ಈ ರೀತಿ ಒಬ್ಬರ ಕೂಡೊಬ್ಬರು ನಡೆದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯು 
ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುವದು. ಜರು ಬದಿ ಗುಡ್ಡೆ, ಇನ್ನೊಂದು ಬದಿ ಕೊಳ್ಳಗಳು 
ಇಂಥ ಸಕ್ಕ ಗಳು ಅದೈಶ್ಯವಾಗುವವು. ಒಂದಡೆ ಭವ್ಯವಾದ ಕಟ್ಟಡ 
ಗಳ್ಳು ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಗುಡಿಸಲುಗಳು; ಒಂದೆಡೆ. ದಿನ್ನ ಸಂಗೀತ 
ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಭೀಕರ ರೋದನ; ಇಂಥ ಹ ದಯವನ್ನು ಸೀಳುವಂಥ 
ದೃಶ್ಯಗಳು ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವವು. 

ಒಂದೇ ಸಸಾಟಯಲ್ಲಿರುವದು ನೀರಿನ ಗುಣ, ನೀರಿನ ಸಂಚಯ 
ದೊಳಗಿಂದ ನೀವು ಒಂದು ಕೊಡ ನೀರನ್ನು. ತಕ್ಕ ಳ್ಳಿರಿ. ಅಲ್ಲಿ ಉಂಟಾ 
ತಗ್ಗನ್ನು ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲಿನ ನೀರಿನ ಬಿಂದುಗಳು ಸಣ ಪ ತ್ರದಲಿ ತುಂಬಿ 
ಬಿಡುತ್ತವೆ. ತಗ್ಗು ನೋಡುವದರಲ್ಲಿ ಆ ಬಿಂದುಗಳಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲ. 
ಅದನ್ನು ತುಂಬುವದರಲ್ಲಿಯೇ ಸಮಾಧಾನ. ಅದೇ ಒಂದು ಕಲ್ಲುರಾಕಿ 
ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಕಬ್ಬುರಾಶಿಯೊಳಗಿಂದ ಒಂದು ಬುಟ್ಟ ಕ್ಲನು 
ತಕ್ಕೊಂಡರೆ ಅಲ್ಲಿ ಆಗುವ ತಗ್ಗು ಹಾಗೇ ಇರುವದು ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲಿನ 
ಕಲ್ಲುಗಳು ಅದನ್ನು ತುಂಬಲು ಧಾವಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಏನೋ ಅಪ್ಪಿ ತಪ್ಪಿ 
ಅಲ್ಲೇ ಇದ ಒಂದೆರಡು ಕಲ್ಲುಗಳು ಧಾನಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಆ ತೆಗು 
ಕಾಣುವದು. ಮೋಜು ನೋಡುವ ಕಲ್ಲುಗಳೇ ಬಹಳ; ತುಂಬುವ ಗೋಜಿಗೆ 
ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ಕಲ್ಲು ಅವ್ರ! ಅವಕ್ಕೆ Suk ದುಃಖನಿದೆಯೋ ? 

ಸಮಾಜವು ಕಲ್ಲಿನ ರಾಶಿ ಇದ್ದ 3 ತೀರಿನ ಸ ಹೃದಯತೆ 
ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದಲೇ ಸಮಾಜದ ಜೀವನವು ಒಣಗಹ ಹತ್ತೆ. ವೈಷಮ್ಯ ದಿಂದ 
ಉಂಟಾದ್ಕ ಸರಸ್ಪರರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವ ತಗ್ಗುಗಳನ್ನು ಸಟ 
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ಯಾರೂ ಮುಂದೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಸಮತೆಯು ಉಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಲ್ಲ. ಯಜ್ಞ 
ಧರ್ಮವು ಲೋಪವಾಗಿದೆ. ಅಗ್ನಿಹೋತ್ರದ ಯಜ್ಞ ಕುರಿಗಳನ್ನು ಅರ್ಬಿ 
ಸುವ ಯಜ್ಞ, ಇವುಗಳ ಪುನರುಜ್ಜೀವನ ಮಾಡಲು ಕೆಲ ವಿಚಿತ್ರ ಜನರು 
ಹಂಬಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ “ಸರಸ್ಪರಂ ಭಾನಯಂತಃ ಶ್ರೇಯಃ ಪರಮ 
ವಾಪ್ಸ ತ? ಸರಸ್ಪರ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಅರಿತು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ನಡೆದು 
ಕೊಂಡು ಅನಂದವನ್ನು ಗಳಿಸುವಾ. ನಿಜವಾದ ಕಲ್ಯಾಣ, ಶ್ರೇಯ 
(ಸ್ವಂತದ್ದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ) ಡೊರಕಿಸಿರಿ. ಎಂದು ಭಗವಂತನು ಹೇಳಿದ 
ಯಜ್ಞ ಧರ್ಮದ ಪುನರುಜ್ಜೀನನ ಮಾಡಲು ಹಾತೊರೆಯುವವರು 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಮತ್ತು “ಇಂಥ ಯಜ್ಞಕರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸಿರಿ. ನಿಮಗಾಗಿ 
' ಸವೆಯುವ, ದುಡಿಯುನ ಕೂಲಿಕಾರರ, ಒಕ್ಕಲಿಗರ ಸವಕಳಿಯನ್ನು ತುಂಬಿ 
ತೆಗೆಯಿರೆ'0ದು ಹೇಳುವ ಸಾಮ್ಯವಾದಿಗಳಾದ ಇಂಥ. ಧ್ಯೇಯದಿಂದ 
ಉದ್ಯುಕ್ತ ರಾದ ಜನಾಹರರನ್ನು ಧರ್ನುಶೂನ್ಯರೆಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಗೀತಾಪ್ರಡೀತವಾದ ಈ ಯಜ್ಞ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಆಚರಿಸಿರಿ. ಮತ್ತು ಪರಮ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನು ಪಡೆಯಿರೆಂದು ಜವಾಹರರು ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಯಜ್ಞ 
ಹೀನರಿಗೆ ಈ ಹಿರಿದಾದ ಯಜ್ಞ ಧರ್ಮದ ದೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಕೊಡಲು, ಉದ್ಯು 
ಕ್ವರಾದ, ಹಿರಿದಾದ ಧರ್ಮಸೇವಕರವರು. 

ಸಾಮ್ಯವಾದಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ “ಧರ್ಮ ಇತ್ಯಾದಿ ನಮಗೇನೂ 
ಕಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಅಫೂದ ಗುಳಿಗೆ. ಎಲ್ಲರೂ ಸುಖದಿಂದ 
ಬಾಳಬೇಕು ಎನ್ನುವ ಮಾತು ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿದೆ, ಹೊಳೆದಿದೆ. ಅದೊಂದೇ 
ಚಿಂತೆ ನನಮುಗೆ. ಅದೇ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮ.” “ಧರ್ಮ” ವೆಂದೊಡನೆ ಅವರ 
ತಲೆ ಏಕೆ ತಿರುಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ? ಲಕ್ಷ್ಟ್ಮಾವಧಿ ಜನರು ದುಃಖದಿಂದ ಜಾ” 
`ಅನಂದದಿಂದ ನೋಡುವದು ರುತ ? ಇಂಥ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಾದರೂ 

ಅವರಿಗೆ ಹೇಗೆ ಸಹನವಾಗುವದು. | 

“ಯೇಸ ಜ್ಞಾತಂ ತೇನ ನ ಜ್ಞಾತಮ್‌ | ಯೇನ ನ ಜ್ಞಾತಂ ತೇನ 
ಜ್ಞಾತಮ್‌,'' ಹೀಗೆ ಉಪನಿಷತ್ತು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ತಿಳಿದದೆ ಎಂದವನಿಗೆ 
ಏನೂ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ, ತಿಳಿದಿಲ್ಲವೆನ್ನು ವನಿಗೆ ನಿಜವಾಗಿ ತಿಳಿದಿರುತ್ತದೆ. ಅದ 
ರಂತೆ ಧರ್ಮ, ಧರ್ಮವೆಂದು ಬಾಯಿಂದ ಹೇಳುತ್ತ, ಲಕ್ಷಾವಧಿ ಜೀವಗಳು 
ಉಪವಾಸದಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವಾಗ್ಯ ತಾವು ಸುಖದಿಂದ ಬಾಳುನಂಥವರು 
ಧರ್ಮದಿಂದ ನಡೆಯುನನರಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಯಾರು ತಮಗೆ ಧರ್ಮವು ತಿಳಿ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೬ 
ದಿಲ್ಲ, ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅನ್ನುತ್ತಾರೆಯೋ ಮತ್ತು “ಎಲ್ಲರೂ ಸುಖದಿಂದ 
ಬಾಳಬೇಕೆಂಬದೊಂದೇ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನಾವು ಸರ್ವಾ 
ರ್ಪಣವನ್ನು ಮಾಡಲು ಸಿದ್ದರಿದ್ದೇವೆ'”ಂದು ಅನ್ನುತ್ತಾರಿಯೋ ಅವರೇ 
ನಿಜವಾದ ಧರ್ಮವನ್ನರಿತವರು. ದಲಿತರು ಪೀಡಿತರು ನಮ್ಮವರು ಅನ್ನು 
ನವರೇ ಸಾಧುಗಳು. ಇಂಥವರಲ್ಲಿ ದೇವರು ಇರುತ್ತಾನೆ, 

ಗೀತಾ, ಭಾಗವತ, ಪುರಾಣ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಮೇಲೆ ಪ್ರವಚನ 
ಮಾಡುವನರು, ದುಡಿಯದೇ ಮಿಸ್ಟಾನ್ನ ಸೇವಿಸುವವರು, ಪಾದಪೂಜೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವವರು, ಯಾವಾಗಲೂ ಸುಖದಲ್ಲಿ ಲೋಲಾಡುತ್ತ 
ಅದ್ವೈತದ ಮೇಲೆ ಭಾಷ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವವರು ಸಂತರಲ್ಲ, ಸಾಧುಗಳಲ್ಲ 
ಅವರ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ದೇವರೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಧರ್ಮವೂ ಇರುನಂತಿಲ್ಲ. 
ದುಃಖದಿಂದ ಬಳಲುವವರನ್ನು ಕಂಡು ಕರುಳು ಕರಗಿ, ಅವರಿಗೆ ಸಹಾಯ 
ನೀಡುವವನ ಹತ್ತಿರವೇ ನಿಜವಾದ ಧರ್ಮವು ವಾಸಿಸುವದು: ಇವರಿಗೆ 
ಭೇದಗಳ ಗುರುತಿರುವದಿಲ್ಲ, ಹಿಂದು-ಮುಸಲ್ಮಾ ನರೆಂಬುದನ್ನು ಇವರು 
ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. ದುಡಿದು ದುಡಿದು ಪೀಡಿತರಾದ ಕೂಲಿಕಾರರು, ಒಕ್ಕಲಿ 
ಗರು ಇವರ ಬಾಂಧವರು. ಅವರಿಗಾಗಿಯೇ ಇವರು ಹೆಗಲಿರುಳು ಸಾಹಸ 
ಸಡುವರು. ಸ್ಪೇನದಲ್ಲಿರುವ ಬಡಬಗ್ಗರಿಗೆ ದುಃಖನಿದೆಯೋ? ಹಾಗಾದರೆ 
ನನ್ನ ಒಂದಾಣೆಯನ್ನಾದರೂ ಕಳಿಸುವೆನು. ನನ್ನಲ್ಲಿ ದುಡ್ಡಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಾನು 
ಸಹಾನುಭೂತಿಯನ್ನಾದರೂ ತೋರುವೆನು. ಅವರ ದುಃಖವು ನನ್ನದೇ, 
ಸಹಾನುಭೂತಿಯಿಂದ ಆಡಿದ ಒಂದು ಶಬ್ದ ಸಹ ಅವರಿಗೆ ಧೈರ್ಯವನ್ನು 
ಕೊಡುವದು. ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿ ಇಂದು ಹತ್ತಿರ ಬರಹತ್ತಿದೆ. ಅಂತರವು 
ಕಡಿಮೆಯಾಗಹತ್ತಿದೆ. ಉಗಿಬಂಡಿ, ಉಗಿಹಡಗ, ವಿಮಾನ, ತಾರು, 
ಆಕಾಶವಾಣಿ, ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ಸಾಧನಗಳಿಂದ ಮಾನವರೆಲ್ಲರೂ ಸಮೀಪ 
ಬರಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತರವು ಲೋಪವಾಗಹತ್ತಿದೆ. ದೂರ ದೂರ ಇದ್ದ 
ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರು ಸಮೀಪ ಬರತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಬರಲಿ, ಸ್ವಾಗತಿಸಿರಿ 
ಅವರನ್ನು. ನಾನೇಕೆ ದೂರಿರಬೇಕು? ನಾನು ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಇದ್ದೇನೆ. 
ನನ್ನ ಕೈ, ಕಾಲು, ಹೃದಯ, ಕಂಬನಿ ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಅವೆ. ಹೀಗೆನ್ನುನ 
ವರು, ನಡೆಯುವವರು ನಿಜವಾದ ಸಾಧುಗಳು, ಖುಷಿಗಳು ಇವರ ಹತ್ತಿ 
ರವೇ ಧರ್ಮವದೆ. ದೇವರು ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಇದ್ದದ್ದೇ ನಿಜನಿದ್ದರೆ ಅವನು 
ಇಂಥವರಲ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದಾನೆ. “ತೀರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ಕಲ್ಲು ನೀರು, ಸಜ್ಜನರ 


ಹಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿ 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ದೇವರು.?' 

ಆಗ್ನಿಯೆಂದರೆ ದೇವರ ಮುಖ, ನಮಗಾಗಿ ಸವೆಯುವ ದೇವತೆಗಳ 
ಮುಖನೆಂದರೆ ಅಗ್ನಿ. ಈ ಅಗ್ನಿಗೆ ಆಹುತಿಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟರೆ ದೇವತೆಗಳು 
ತೃಪ್ತರಾಗುವರು. “ಅಗ್ನಿರ್ಪೈ ದೇವಾನಾಂ ಮುಖಂ.” ಆದರೆ ಈ ಕಿಚ್ಚು, 
ಈ ಅಗ್ನಿಯು ಎಲ್ಲಿದೆ? ಲಕ್ಷಾವಧಿ ದುಡಿಯುವ ಜೀವಗಳ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ 
ರುವ ಕಿಚ್ಚು ಈ ಅಗ್ನಿಯು. ಈ ಅಗ್ನಿಗೆ ಕಿಚ್ಚಿಗೆ ಆಹುತಿಯನ್ನೀಯಿರಿ. 
ಈ ದುಡಿಯುವ ದೇವತೆಗಳ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯು ಎದ್ದಿದೆ. ಈ ಕಿಚ್ಚನ್ನು 
ಶಾಂತಗೊಳಿಸಲು ಏಳಿರಿ, ತ ಇನಾ ಮುದಾರಕೇ, ಜಮೀನ 
ದಾದರೆ, ಸಾಹುಕಾರರೇ, ಧರ್ಮದ ಹೆಸರನ್ನೆತ್ತುವ ಮಠಾಧೀಶರೆ, ಸಾಧು 
ಗಳೇ ಏಳಿರಿ. ಏಳರಿ. ಈ ನಿಮ್ಮ ಅಕ್ಕತಂಗಿಯರ, ಅಣ್ಣಿ ತಮ್ಮಂದಿರ, 
ಅನರ ಮುದು ಮಕ್ಸಳ ಹೊಟ್ಟೆ ಲ್ಲಿರುವ ಕಿಚ್ಚನ್ನು ತೃಪ್ತಿ ಗೊಳಿಸುವ 
ದೆಂದರೆ ಮುಹಾಯಜ್ಞ ವ್ರ, ನಿಜನಾದ ಧರ್ಮವು. 

ಆದರೆ ಈ ಯಜ್ಞವು ಸನಾತನಿಗಳಿಗೆ ಇಂದು ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. 
ಲಕ್ಸ್ಟಾವಧಿ ಬಡವರ ಗೋಳು ಅವರಿಗೆ ಕಾಣದಾಗಿದೆ. ಅವರ ಬುದ್ಧಿ ಯು 
ಸತ್ತು ಹೋಗಿದೆ. ಹೈದಯವು ಕೊಳೆಯುತ್ತ ನಡೆದಿದೆ. ಕಾರ್ಪಣ್ಯವೊಂದೇ 
ಅನರಲ್ಲಿ ಉಳಿದದೆ. ಅನೆ ಯವರು ಉಪವಾಸದಿಂದ ಬಳಲುನದನ್ನು 
ನೋಡಿ ಇವರ ಹೊಟ್ಟಿ ನೋಯುನದಿ್ಬ. ಸಜ್ಜ ನಗಡದ ಸ್ಟಾಮಿಯವರ 
ದೊಂದು ಕಥೆ ಇದೆ. ದಾಸನವಮಿಯ ಉತ್ಸವದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಂದು ದಿನ 
ರಾತ್ರಿ ಸ್ವಾಮಿಯವರ ಹೊಟ್ಟೆ ನೋಯಲು ಆರಂಭಿಸಿತು. ಯಾರಾದರೂ 
ಈ ಮಠದ ಸುತ್ತಲು ಉಪವಾಸನಿದ್ದಾರೇನು ನೋಡಲು ಅವರು ಹೇಳಿ 
ದರು. ಸ್ವಲ್ಪ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಓರ್ವ ಕುರುಡನೂ, ಕುಂಟನೂ ಆದ ಒಬ್ಬ 
ತಿರುಕನು ಉಪವಾಸದಿಂದ ಇದ್ದದ್ದು ಕಂಡುಬಂದಿತು. ಅವನನ್ನು ಕರೆದು 
ಉಣಿಸಿದರು. ಕೂಡಲೇ ಸ್ವಾಮಿಯವರ ಹೊಟ್ಟಿ ನೋವು ನಿಂತಿತು. 
ದಾಸನನಮಿಯ ಉತ್ಸವದಲ್ಲಿ ಸಜ್ಜನಗಡಕ್ಕೆ ಬಂದವರೆಲ್ಲರೂ ಊಟಿ 
ಮಾಡಿದ ಹೊರತು ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಉಣ್ಣುವದಿಲ್ಲ. ಓರ್ವ ಬಡವನ ಹೊಟ್ಟೆಯ 
ಕಿಚ್ಚು ಶಾಂತವಾದೊಡನೆ ಸ್ವಾಮಿಯವರ ಹೊಟ್ಟೆ ಯಲ್ಲಿದ್ದ ನೋವು ಶಾಂತ 
ವಾಯಿತು. 

ಇಂಥ ಧರ್ಮಮಯವಾದ ಹೊಟ್ಟೆನೋವು ಎಷ್ಟು ಸನಾತನಿಗಳ 
ಲ್ಲದೆ? ಎಷ್ಟು ಜನ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಂರಕ್ಷಕರಲ್ಲಿ ಇದೆ? ಧರ್ಮದ ಹೆಸರ 


ಲಾ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೧೫೯ 


ನೈತ್ತುವವರಿಗೆ ಅದೆ? ಎರಡನೆಯವರಲ್ಲಿಯ ಹೊಟ್ಟೆಯ ಬೆಂಕಿಯ 
ದೊಂಬಿ, ಯಜ್ಞಕುಂಡ, ಆ ಪವಿತ್ರ ಜಠರಾಗ್ನಿ ಶಾಂತವಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅಶಾಂತಿಯೆನಿಸುವರೆಷ್ಟು ಜನ? ಕಂಬನಿ ಸುರಿಸುವವರೆಷು 
ನೆ ರೊಚ್ಚೆಗೇಳುವವರೆಷ್ಟು ಜನ? ಹೀಗೆ ಅನಿಸುವನರು ನಿಜವಾದ 
ಶರಣರು, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉಪಾಸಕರು, ಸಂತರ ಸೇವಕರು, 
ಖಯುಸಿಗಳನ್ನು ಪೂಜಿಸುವವರು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ, ಜವಾಹರ 
ಲಾಲರಂಥ ಕಳಕಳಿಯುಳ್ಳ ಆತ್ಮನ ದವ ವರೇ ನಿಜವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಂರಕ್ಷ 
ಕರು. ಶರಣರ, ಸಂತರ, ಖುಷಿಗಳ ಸತ್ಟುತ್ರರಾಗಿ ಶೋಭಿಸುತ್ತಾರೆ, 
ಇವರು ಹಗಲಿರುಳು ಅಗ್ನಿಹೋ ತನನ ನ್ನು ನಡೆಯಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತು ಇದರ 
ಪ್ರಖರ ದೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಸಾವಿರಾರು ತರುಣರಿಗೆ ಕೊಡುತ್ತ ಲಿದ್ದಾ ರೆ, 
ಇದು ಧರ್ಮಮಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಠಿ ಯು, “ಧರ್ಮಾರ್ಥ 
ಕಾಮಮೋಕ್ಷ ಈ ಚತುರ್ವಿಧ A ಲಯ ಅರ್ಥ'ವು ಹಿರಿ 
ದಾದ ಧರ್ಮದ ಪಾಯದ ಮೇಲೆಯೆ ನಿಲ್ಲಬೇಕು. ಸಮಾಜದ ಶಕ್ತಿಯ 
ಧಾರಣೆ ಮತ್ತು ಪೋಷಣೆ ಯೋಗ್ಯರೀತಿಯಿಂದ ಆಗುವಂತಾಗಬೇಕು, 
ಅಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಇಡೀ ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ ಹಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವಂಥ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವಾಗುವದು, ಇಂಥ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಾರಂಭ ಸಹ ಇನ್ನೂ 
ಆಗಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಯಾರಿಗೂ ಇಲ್ಲ. 
ಮೋಕ್ಷವು ಇ ಇನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕಾಗಿದೆ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಗುಲಾಮರಾಗಿದ್ದೆ ವೆ. 
ಹಿಂದುಸ್ತಾನವು ಇಂಗ್ಲ be ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿದೆ. ಆದರೆ ಇಂಗ್ಲಂಡವೂ ಬಂದ್ವು 
ಸ್ಥಾನದ ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿದೆ. ಬಂದುಸ್ತಾ ನವು ಇಂಗ್ಲಂಡದ ಸರಕುಗಳನ್ನು 
ಕೊಂಡರೆ ಇಂಗ್ಲಂಡವು ಬದುಕುವುದು. ನಾಲ್ಕು ಆಳು ಕುಂಟಿ ಶ್ರೀಮಂತ 
ನನ್ನು ನಡೆಯಿಸುವಂತೆ ಈ ವ್ಯವಹಾರ ಅದೆ. ಆ ನೌಕರರು ಆ ಸಿರಿವಂತನ 
ದಾಸರು, ಸಿರಿವಂತನು ಈ ನೌಕರರ ದಾಸನು, ಈ ಆಳುಗಳು ತಮ್ಮ 
ಆಧಾರವನ್ನು ಸಿರಿವಂತರಿಗೆ ಕೊಡದಿದ್ದರೆ ಅವರು ಮಣ್ಣು ಪಾಲಾಗುವರು. 
ಭಾರತವು ಇಂಗ್ಲಂಡದ ಆಧಾರವನ್ನು ತಕ್ಕೊಂಡು ಬಿಟ್ಟಕ್ಕೆ ಇಂಗ್ಲಂಡವು 
ನಾಶಹೊಂದುವದು. ಎರಡನೆಯವನರನ್ನು ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿಡುವವನು ತಾನೂ 
ತಿಳಿಯದೆ ದಾಸನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಬಿತ್ತಿದ್ದನ್ನೆ ಬೆಳೆಯುವದು. ಒಬ್ಬನು ಸಿರಿ 
ನಂತ ದಾಸನು, ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಬಡದಾಸನು! 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಧರ್ಮಮಯ, ಎಲ್ಲರ ಉದಯವನ್ನು 


೧೬೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ." 
ಮಾಡಲು ಹಾತೊರೆಯುವ, ಮಾನವರೆಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುವ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು 
ಇಲ್ಲವೋ, ಅಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಿಜವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ನು ಇರು 
ವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಂದು ನಾವು ಕಾಣುವದು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ನೆರಳು, 
ಸೋಗು, ಪಿಶಾಚ, ಎಲ್ಲರ ನಿಕಾಸನನ್ನು ಬಯಸುವ, ಮಂಗಲಕರವಾದ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಉದಯವು ಇನ್ನೂ ಬಹಳ ದೂರ ಇದೆ. ಇಂಥ ಮಂಗಳ 
ಮಯ ಬಾಲಕನನ್ನು ಹೆರುವ ಪ್ರಸವ ವೇದನೆ ತುಸುಮಟ್ಟಿಗೆ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಭೂಮಾತೆಯ ಹೊಟ್ಟೆಯ ಒಂದು ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಈ 
ವೇದನೆಗಳು ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿವೆ. ಈ ಪ್ರಸವ ವೇದನೆಗಳು ಪೂರ್ಣ ಹೊಂದಿ, 
ದಿವ್ಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಬಾಲಕನು ಹುಟ್ಟಿಲು ಎಷ್ಟು ಯುಗಗಳು ಬೇಕಾಗು 
ವವೋ ಅದನ್ನಾರು ಹೇಳಬಲ್ಲರು? 

ಧರ್ಮಮಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಂತೆ ಧರ್ಮಮಯ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರ. 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥತಿಯು ಕಾಮವನ್ನು ಸದೆಬಡಿಯಲು ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಕಾಮನೆಂದೊಡನೆಯೆ ಕನಿ ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲ ಇದು. 
ಮನುಷ್ಯನ ವಿಕಾರಗಳನ್ನು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು, ಅವುಗಳಿಗೆ ಯೋಗ್ಯ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿದು. ನಿಕಾರದೊಳಗಿಂದಲೇ 
ವಿಕಾಸಹೊಂದುವ ಸಂಸ್ಥತಿ ಇದು. “ಧರ್ಮಾಂನಿರುದ್ಧೋ ಭೂತೇಷು 
ಕಾಮೋಟಸ್ಮಿ ಭರತರ್ಷಭ.'' ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ನಿರೋಧವಿಲ್ಲದಂಥ, ಪ್ರಮಾಣ 
ದಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾಮವೆಂದರೆ ನನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಮರ್ಯಾದೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾಮವೆಂದರೆ ಪರಮೇಶ್ವರನು. 
ಅದೊಂದು ಅವನದೇ ದಿವ್ಯ ವಿಭೂತಿ. 

ಕಾನುಕ್ಕೈ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಧರ್ಮದ ಇದಧಿಷ್ಕಾನವನ್ನಿತ್ತಿದೆ. 
ಮತ್ತು ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಸಮಾಜದ ಧಾರಣೆ. ನನ್ನ ವಿಷಯೋಪಭೋಗ 
ಗಳಿಂದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯವ ಕೆಡಬಾರದು, ಅಶಾಂತಿಯು 
ಉತ್ಸನ್ನವಾಗಬಾರದು; ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ದುಃಖ, ಬಡತನ, ದಾಸ್ಯ, ದೈನ್ಯ, 
ಉಂಟಾಗಬಾರದು. ನನ್ನ ವಿಷಯೋಪಭೋಗವು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಹಿತಕರ 
ವಾಗುವಂತಹದಿರಬೇಕು. ಕಾಮಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯ ಭೋಗಗಳ 
ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿದ್ದರೂ, ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಸ್ತ್ರಿ-ಪುರುಷ ಸಂಬಂಧವೇ ಅದ 
ರಲ್ಲಿ ಒಡೆದುಕಾಣುತ್ತದೆ. ಈ ಸಂಬಂಧದ ಮೇಲೆ ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ 
ವಸ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಸಮಾಜದ ಅಸ್ತಿತ್ಛವೇ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಯಾವಾಗಲೂ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ab 

ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೇ ಆಸಕ್ತನಾದವನು ದುರ್ಬಲನಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವನು, 
ಅವನಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹದ ಅಭಾವವೇ ಕಂಡುಬರುವದು. ಇಂಥವನು ಸಮಾಜ 
ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಸಮಾಜದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನೆಟ್ಟಗೆ ನೆರವೇರಿ 
ಸಲು ಅನುವಾಗಬೇಕೆಂದು ಕಾಮಸೇವನೆಯು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕು. 

ಸ್ತ್ರೀ-ಪುರುಷ ಸಂಬಂಧಗಳು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ತುಂಬಿರಬೇಕು. ಹೆಣ್ಣು 
ಯಾರ ಸೊತ್ತೂ ಅಲ್ಲ. ಅವಳಿಗೆ ಹೃದಯ, ಬುದ್ಧಿ, ಭಾವನೆಗಳಿವೆ. ಅವ 
ಳಿಗೆ ಸ್ವಾಭಿಮಾನವೂ ಅದೆ; ಆತ್ಮನಿದೆ; ಸುಖ-ದುಃಖಗಳಿನೆ. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ 
ಗಂಡಸರು ನೆನನಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಇದರ ಅರಿವು ಅವರಿಗೆ ಇರಬೇಕು. 
ಹೆಣ್ಣು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಶಕ್ತಿಯು. ಈ ಶಕ್ತಿಯೊಡನೆ ನಡೆದು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಬಯಸುವ ಗಂಡಸರು ಶಿವಸ್ತರೂಪವಾಗಬೇಕು. ಶಿವ-ಶಕ್ತಿಗಳ 
ಪ್ರೇಮದ ಮೇಲೆ ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರಾಣವೇ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಶಿವ-ಶಕ್ತಿಗಳ 
ಪ್ರೇಮವುಳ್ಳ, ಸಂಯಮಯುಕ್ತವಾದ ಸಂಬಂಧದಿಂದಲೇ ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ 
ಕರ್ತೃತ್ವವುಳ್ಳ ಕುಮಾರನು ಜನ್ಮನೆತ್ತಿದನು; ಶೌರ್ಯ, ಥ್ರರ್ಯದ ಸಾಗ 
ರರು, ವಿದ್ಯೆಯ ತೌರಾದವರು ಹುಟ್ಟುತ್ತಾರೆ. 

ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಕೃತಿಯ ಪರಿಣಾಮವೇನಾಗಬಹುದೆಂಬುದರೆ 
ನಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡಿಯೇ, ಕೃತಿ ಮಾಡಲು ಆರಂಭಿಸಬೇಕು. ಹೆಣ್ಣು, 
ಗಂಡು ಕೂಡಿದರೆ ಹುಡುಗರು ಹುಟ್ಟುವವರೇ. ಹುಟ್ಟಿದ ಹುಡುಗರೆಂದರೆ 
ದೇವರ ಮೂರ್ತಿಗಳು. ಈ ದೇವರ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ವಹಿಸುವದು ಸಾಧ್ಯವೇ? 
ಅವರಿಗೆ ಹೊಟ್ಟಿ, ಒಟ್ಟಿಗೆ ಒದಗಿಸುವದು ಸಾಧ್ಯವೇ? ಅವರವರ ವರ್ಣ 
ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಅನುನು ಮಾಡಿಕೊಡಬಹುದೇ? ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ತಂಜಿ ತಾಯಿಯರು ಮೊದಲು ನಿಚಾರಿಸಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಮನೆತುಂಬ ಚೀರಾಡುವ, ಅಳುವ ಹುಡುಗರು. ಅವರಿಗೆ ಅರಿವೆಗಳಿಲ್ಲ 
ಶಿಕ್ಷಣವಿಲ್ಲ; ಇಂಥ ಸಂಸಾರವು ಹೇಗೆ ಸುಖವುಳ್ಳದ್ದು ಆಗುವದು? ಇಂಥ 
ಸಂಸೂರದಿಂದ ತುಂಬಿದ ಸಮಾಜವು ಹೇಗೆ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳದ್ದು ಆಗುವದು? 
ಮತ್ತೂ ಇಂಥ ಸಮಾಜವು ಹೇಗೆ ಬದುಕುವದು? 

ನಿಜವಾಗಿ, ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಸುಧಾರಿಸದೆ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರವು ಸುಧಾರಿಸು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜದ ಧಾರಣೆಯನ್ನು, ಪೋಷಣೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ 
ರಿಗೂ ವಿಕಾಸಕ್ಸೆ ಅನುವು ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಮತು ಧರ್ಮಮಯವಾದ 


೧೬೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿ 


ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಎಲ್ಲಿಯನರೆಗೆ ಇಲ್ಲವೊ, ಅಲ್ಲಿಯತನಕ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ಕಾಮ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಾದರೂ ಹೀಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರುವದು? ರ ಬ್ರ ಹ್ಮ 
ಚರ್ಯದ ಪಾಠಗಳನ್ನು ಕಲಿಸಬೇಕೆ? ಉಚ್ಚವರ್ಗದವರು ತ] 
ಗಳಲ್ಲಿ ಚಾರ! ಕ! ಮತ್ತು ಕೂಲಿಕಾರರೂ ಅವರ ಮುದು ಮಕ್ಕಳೂ 
ಉಪನಾಸದಿಂದ ಬಳಲಬೇಕು, ಸಿರಿವಂತರು ಇಂದು ಎರಡೂ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ 

ಪಾಸಕ್ಕೊಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಸಂತತಿ ನಿಯಮನ ನವನ್ನು je 
ನಿಷಯೋಪಭೋಗಗಳಲ್ಲಿ ತೇಲಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇದರಿಂದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹೆತ್ತುಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಮಾಡಬೇಕಾದ 
ಮಹಾ ಕರ್ಮದ ಹೊಣೆಯನ್ನು ತನ್ಬಿಸಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಿರಿ 
ಹುಟ್ಟುವದನ್ನು ಕೂಲಿಕಾರರೇ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಹೆತ್ತು ಸಮಾಜದ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಸಹ ಅವರೇ ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಆದರೆ ಈ ಕೂಲಿಕಾರರ ಮಕ್ಕಳ ಹೊಟ್ಟೆ ಬಟ್ಟೆ ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಪೆಯನ್ನು ಕೂಡ 
ಮಾಡಲು ಈ ಸಿರಿವಂತರು ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ, ಬನು ಸವೆದು ಸಂಪತ್ತು 
ನಿರ್ಮಿಸಬೇಕು. ಮತ್ತು ಬಡವರ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹೆತ್ತು 
ಸಂತತಿ ಬೆಳೆಯಿಸಬೇಕು. ಎರಡೂ ಕಡೆಯಿಂದ ಸುಡಹತ್ತಿದ ಈ ಮೇಣ 
ಬತ್ತಿಯು ಎಷ್ಟು ದಿನ ತಾಳಬಲ್ಲದು? ಬಾಳಬಲ್ಲದು? 

ಕೂಲಿಕಾರರಿಗೆ ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ ಅನ್ನವಿಲ್ಲ, ಸಂತತಿ ನಿಯಮಗಳ 
ಸಾಧನಗಳೂ ಇಲ್ಲ. ಸಂತತಿ ನಿಯಮಗಳ ನಿರುದ್ಧ ಸನಾತನಿಗಳೆ ಕೂಗು 
ನಡೆದಿದೆ. ಆದರೆ ಬಡವರ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಹೊಟ್ಟಿ ತುಂಬಾ ಅನ್ನ ದೊರೆಯು 
ನಂಥ, ಅವರವರ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಒಲವಿಗೆ ಸರಿಹೋಗುವಂಥ ಶಿಕ್ಷಣವು ಸಿಗು 
ನಂಥ, ಧರ್ಮಮಯೆ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರನನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಮಾತ್ರ ಈ ಸನಾ 
ತನಿಗಳು ಪ್ರಯತ್ನ ಸಡುನದಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವಿಷಮತೆ ಇರುವವರೆಗೆ 
ಬಡವರಿಗೆ ಸಂತತಿ ನಿಯಮನದ ಹೊರತು'ಮುತ್ತಾನ ಮಾರ್ಗವಿದೆ? ಇವ 
ನಿಗೇನು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ಉಪದೇಶ ಮಾಡುವದದೆಯೇ? ಅದು ಗಾಯದ 
ಮೇಲೆ ಬರೆಕೊಟ್ಟಂತಾಗುವದು. 

ಆದರೆ ಸಂತತಿ ನಿಯಮನದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕೂಲಿಕಾರರಿಗೆ ಮಾಡಿ 
ಕೊಡುವವರಾರು? ಈ ಜಾ ನವು, ಸಾಧನಗಳು ಕೇವಲ ಸಿರಿನಂತರಿ 
ಗಾಗಿಯೇ ಅವೆ. ಔಷಧಕ್ಕೆ 'ಕಾಸಿಲ್ಲದನನು ಡಾಕ ಕ, ರನನ್ನು ಹೀಗೆ ಕಕೆಯ 
ಬೇಕು? ಆರೋಗ್ಯದ ಸಾದಾ ನಿಯಮಗಳ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದವನು ಈ ಗೂಢ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ರಿಷ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸಡೆಯುನ ಬಗೆ ಏನು? ಕೂಲಿಕಾರರ ಸಂಸಾರಲ್ಲಿ ಹೊಟಿ 
ಗಿಲ್ಲ, ಬಟ್ಟೆಗಿಲ್ಲ, ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸದ ಸಾಧನಗಳಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲ 
ಕತ್ತಲೆಯಿದೆ. ಹುಡುಗರು ಹುಟ್ಟುವರು, ಮತ್ತು ಸಮಾಜವು ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚಾಗಿ 
ದೈನ್ಯ, ದಾಸ್ಯ, ದಾರಿದ್ರ್ಯಗಳಿಗೆ ಗುರಿಯಾಗುವದು, 
ಧರ್ಮಮಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವೊಂದೇ ಇವೆಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಬಲ್ಲದು. ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ಎಷ್ಟು ಜನ ಬದುಕಬಲ್ಲದು? ಎಷ್ಟು 
ಜನರ ಪೋಷಣೆಯು ಸಾಧ್ಯವದೆ? ಪಡಬಿದ್ದ ಜಮೀನುಗಳೆಷ್ಟು ಸಾಗ 
ಮಾಡಬಲ್ಲರು? ಸುಧಾರಿಸಿದ ಒಕ್ಕಲತನದ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ತರುವದು, 
ವಿದ್ಯುಚ್ಛಕ್ತಿ, ಉಷ್ಣ ತೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕೈದು ಪೈರುಗ 
ಳನ್ನು ತಕ್ಕೊಳ್ಳುವದು, ಮರುಭೂಮಿಗಳನ್ನು ಸಾಗುಮಾಡುವದು, ಕೃತ್ರಿಮ 
ರೀತಿಯಿಂದ ಮಳೆಗರೆಯುವದು, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ವಿಚಾರವನ್ನು ಧರ್ಮ 
ಮತ್ತು ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಮಾಡುವದು. ಜನಸಂಖ್ಯೆ ಬೆಳದಿಜಿಯೆಂದು 
ಸುಮ್ಮನೆ ಕೂಗುವದಿಲ್ಲ ಈ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು. ಪೃಢ್ವಿಯು ಎಸ್ಟು ಜನ 
ಬದುಕಿಸಬಲ್ಲದೆಂಬದನ್ನು ನೋಡಿ, ಆ ಮೇಲೆ ನಿಯಮನವನ್ನು ಅನಲಂಬಿ 
ಸಲು ಹೇಳುವದು. ಇಸ್ಟ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹಡೆಯಿರಿ ಎಂದು ಧರ್ಮಮಯ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಆಜ್ಞಾ ನಿಸುವದು. 
ಹಂದುಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ ವಿಪುಲ ಭೂಮಿ ಇದ್ದಾಗ ಮತ್ತು ಜನಸಂಖ್ಯೆಯು 
ಕಡಿಮೆ ಇದ್ದಾಗ “ಅಷ್ಟ ಪುತ್ರ ಸೌಭಾಗ್ಯವತಿ ಭವ''ಎಂಬ ಆಶೀರ್ವಾದವು 
ಧರ್ಮಮಯವಾಗಿತ್ತು. ಇಂದು ಮಾತ್ರ ಇದು ಶಾಪವೆಂದೇ ಭಾನಿಸಬೇ 
ಕಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಮಾತು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಾಗಿನೆ. ಹೌದು, ಎಂಟು 
ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹಡೆಯಬಹುದು; ಆದರೆ ಈ ಮಹನೀಯರು ಎಂಟು ಮಕ್ಕಳ 
ಹೊಟ್ಟಿ ಬಟ್ಟೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಲು, ಸಮಾಜವಾದವನ್ನು ಆಚರಿಸಲು 
ಸಿದ್ಧರಿರುವರೋ? ಮಕ್ಕಳಾಗದೇ ಭೋಗನನ್ನು ಸೇವಿಸುವದನ್ನಾದರೂ 
ಕಲಿಸಿರಿ ಅಂದರೆ ಈ ಮಹನೀಯರು ರೊಚ್ಚಿಗೇಳುವರು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ 
ದಿಂದ ಇರುವದು ದೇವರಿಗೂ, ಖುಸಿಗಳಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. ನಮಗೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವಂತೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಭೋಗಗಳನ್ನಂತೂ ಸೇವಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಆದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅತ್ತಿತ್ತ ಅಳುಬುರುಕ್ಕ ದುರ್ಬಲ ಬಾಲಕರು ಸುಳಿದಾ 
ಡುವದನ್ನು ಕಾಣುವದು ಬೇಡವಾಗಿದೆ. ಹೊಟ್ಟಿಗಿಲ್ಲದ, ಬಟ್ಟೆ ಯಿಲ್ಲದ, 
ಶಿಕ್ಷಣನಿಲ್ಲದ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ನೋಡುವದು ಯಾವ ತಂದೆ ತಾಯಿಗಳಿಗೆ 
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ಓಳ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸೇರುವದು? ಯಾರು ಸಹಿಸಬಲ್ಲರು? 

ಸಾಮ್ಯುವಾದನನ್ನಾದರೂ ಆಚರಿಸಿರಿ ಇಲ್ಲವೇ ಸಂತತಿನಿಯಮನ 
ವನ್ನಾದರೂ ಬಡಬಗ್ಗರಿಗೆ ಕಲಿಸಿರಿ. ಹೀಗೆ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುವದು 
ಇಂದಿನ ಯುಗಧರ್ನುವಾಗಿದೆ. ಈ ಯುಗ ಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸದೆ 
ಇರುವದೆಂದರೆ ಜಡತ್ವದ ಲಕ್ಷಣವು; ಕಲ್ಲು ಹೃದಯದ ಲಕ್ಷಣವು. ಇಂಥ 
ವರ್ತನನು ಧರ್ಮಸಂಮತವೂ ಅಲ್ಲ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸರಿಹೋಗುವಂತಹದೂ 
ಅಲ್ಲ. ಇದು ರಾಕ್ಷಸೀ ವೃತ್ತಿಯು. 

ಸ್ತ್ರೀಯರ ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಚಾರನನ್ನಂತೂ ಯಾರೂ ಮಾಡುನಂತೆ 
ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ ಅನ್ನನಿಲ್ಲ ಮೈತುಂಬ ಬಟ್ಟೆ ಇಲ್ಲ. 
ದೇಹೆಕ್ಸೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಇಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಬಾಣಂತಿತನ. 
ಹಡೆಯುನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಅನುಭವಿಸುವ ಕಷ್ಟವನ್ನು ನೋಡಿ 
ಯಾರ ಕಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ ನೀರು ಬರುವದಿಲ್ಲ? ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ನಿಷಯ ನಿವೃತ್ತಿಯಾಗು 
ತ್ತಜಿ, ಆದರೆ ಗಂಡೆಸರಿಗೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಓರ್ವ ದೊಡ್ಡ ಹೆಣ್ಣುಮಗಳು 
ನನಗೆ ಹೇಳಿದಳು. “ನನ್ನ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು, ಸೊಸೆಯಂದಿರ ಜೊತೆಗೆ ನನ್ನ 
ಮಗುವಿನ ತೊಟ್ಟಿಲನ್ನು ತೂಗುವದೆಂದರೆ ನನಗೆ ನಾಚಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಅವರಿಗಾಗಿ ನಾನು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಹಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅವರು 
ಕೆಟ್ಟ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹಿಡಿಯುವ ಸಂಭವ ಹೆಚ್ಚು.” ಇದನ್ನು ನಾನು 
ಎಂದಿಗೂ ಮರೆಯುನಂತಿಲ್ಲ. ಹೆಂಗಸರಿಗೆ ಗಂಡಸರು ದಣಿನಾರಿಸಲು 
ಅವಸರನನ್ನೆಃ ಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಹೆಂಗಸರಿಗೂ ಕಾಮವಾಸನೆ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಕಾಮವಾಸನೆಯನ್ನು ನಿಯಮಿಸಲು ಬರುವದಿಲ್ಲವೊ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವಿಷಮತೆ ಇದೆಯೋ ಅಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಸಂತತಿ ನಿಯ 
ಮನವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿ ಭೋಗಗಳನ್ನು ಸೇನಿಸುವದೇ ಯೋಗ್ಯವಾದ 
ಧರ್ಮವಾಗುವದು. 

ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ರೋಗಿಷ್ಠ ಬಾಲಕರು ಹುಟ್ಟಬಾರದೆಂಬ ಜಾಗ್ರತೆ 
ಯನ್ನು ಧರ್ಮನುಯ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರವು ನಹಿಸುವದು. ಉತ್ತಮವಾದ ದನ 
ಗಳಾಗಬೇಕೆಂದು ನಾವು ಹಂಬಲಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಉತ್ತಮವಾದ ಮನು 
ಸ್ಯರು ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುನನ 
ರಾರು? ಗೋರಕ್ಷಣ ಸಭೆಗೆ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾಗಲು ಸ್ವಾಮಿ ನಿವೇಕಾನಂದರನ್ನು 
ಕೇಳಿದಾಗ ಅವರು ಹೇಳಿದರು. “ಮಾನವ ರಕ್ಷಣೆಯ ಸಭೆಯ ಅಧ್ಯಕ್ಷನಾ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೬೫ 


ಗುನೆನು.'' ಇದರಿಂದ ಅವರು ಗೋರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಬಾರದೆಂದು 
ಅನ್ನುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯರು ಪಶುಗಳಂತೆ ಆಗಿದ್ದಾರೆ, ಇವರ 
ನಿಜಾರ ಮಾಡುನನರಾರು? ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ರೋಗಿ 
ಗಂಡಸರಿಗೆ ಸಂತತಿಯಾಗದಂತೆ ಅವರ ಮೇಲೆ ಶಸ್ತ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಕೈಕೊ 
ಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜ ಕಲ್ಯಾಣನನ್ನು ಲೆಕ್ಕಿಸದೆ, ಮನುಷ್ಯನು ಸ್ಪೈರವೃತ್ತಿ 
ಯಿಂದ ನಡೆಯಲಾರಂಭಿಸಿದರೆ ಕಾಯಿದೆಯಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡಲು 
ಬಂಧನವನ್ನು ಹಾಕಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರೇಮ, ವಿನೇಕ, ಸಂಯನು ಇವೆಲ್ಲ 
ವುಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಕಾಯದೆಯಿಂದ ಕರಿಸಬೇಕಾಗುವಡೇ? ನಾವು 
ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯಬೇಕು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಯಾರೂ ದುಡಿಯುನದಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗಾದ ಮೇಲೆಯೆ ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗಿ ಸಮಾಜಸತ್ತಾವಾದದ ಮೇಲೆ 
ಆಧಾರಭೂತನಾದ್‌ಳರಕಾರನು ಬಂದು ಅಧಿಕಾರದಿಂದ ದುಡಿಯಲು 
ಹಚ್ಚುತ್ತದೆ. ರೋಗಿಗಳು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹಡೆಯಬಾರದು. ಅದರೆ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಯಾರೂ ಕೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಕಾಯದೆ ಮಾಡಿ ಶಸ್ತ್ರ 
ಕ್ರಿಯೆ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಮದುನೆ ಮಾಡುವ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ವಧೂವರರನ್ನು ಭಿಷಗ್‌ರತ್ನರಿಂದ 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸ್ಮೃತಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತವೆ. "ಸ್ರ್ರೀಶ್ವೇ ಪುಂಸ್ಕೈ( 
ಪರೀಕ್ಷತಃ।' ವಧು ಗರ್ಭಧಾರಣೆ ಮಾಡಲು ಸಮರ್ಥಳಿದ್ದಾಳಯೇ 
ಇಲ್ಲವೆ, ನಿನಾದರೂ ದೋಸನಿದೆಯೋ ಹೇಗೆ ಇದನ್ನು ಮೊದಲೇ ಪರೀಕ್ಷಿ 
ಸಬೇಕು. ಅದರಂತೆ ನರನ ಪರೀಕ್ಷೆಯಾಗಬೇಕು. ಹೀಗಾದರೆ ಮಾತ್ರ 
ಆ ಮದುವೆಯಿಂದ ವಧೂವರರ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಯಾಣವಾಗುವದು. 
ನಂಪುಸಕ ಗಂಡಸರು ಪುನಃ ಪುನಃ ಮದುವೆಯಾದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿವೆ. ಆದರೆ ನಪುಂಸಕನು ನೂರಾರು ಸಾರೆ ಲಗ್ಗನಾದರೂ 
ಅವನಿಗೆ ಸಂತತಿಯಾಗುವದು ಹೇಗೆ? 

ಎಷ್ಟೋ ಮಠಾಧೀಶರು ತಮ್ಮ ಸಿರಿವಂತರಾದ ನಪುಂಸಕ ಶಿಷ್ಯರಿಗೆ 
ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮದುವೆಯಾಗಲು ಹೇಳಿದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಇವೆ. ಮದುನೆ 
ಯಾದ ಮೇಲೆ ಹುಚ್ಚು ಹಿಡಿದ ಹೆಂಡಂದಿರಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಭೂತಬಾಧೆ 
ಯಾಯಿಕೆಂದು ಕೆಟ್ಟ ರೀತಿಯಿಂದ ನಡಿಸಿಕೊಂಡದು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಎಷ್ಟೋ ಇಂಥ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಮನೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಆಳುಗಳೊಡನೆ ವ್ಯಭ ಚಾರ 
ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು ಕೇಳಿದ್ದೇನೆ. ಎಂತಹ ಧರ್ಮವಿದು? ಎಂಥಹ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದು? 


ಶಿ, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 

ಮದುನೆಯನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಪುರೋಹಿತನು 
« ವಧೂವರರ ಪರೀಕ್ಷೆಯಾಗಿದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ? ಎಂದು ಕೇಳಬೇಕು. 
ಶಿಕ್ಷಣ, ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕುರಿತು ವಿಚಾರಿಸುವರು. 
ಆದರೆ ಈ ಮುಖ್ಯವಾದ ಮಾತನ್ನೇ ಎತ್ತುವದೆಂದರೆ ಅಬ್ರಹ್ಮಣ್ಯಂ ಎಂಜಿನಿ 
ಸುತ್ತದೆ ಇವರಿಗೆ. 

ವಧೂವರರ ಗುಣಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಮಾನಸ ಪರೀಕ್ಷೆ, ಮತ್ತು ಅವರ 
ಆರೋಗ್ಯನೆಂದರೆ ಶಾರೀರಕ ಪರೀಕ್ಷೆ. ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಅನರು ಉತ್ತೀರ್ಣ 
ರಾಗಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ಸಮಾನ ವರ್ಣದ ಮದುವೆಯಾಗು 
ನದು. ವರ್ಣವೆಂದರೆ ಒಲವು ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ಮೊದಲೇ ನಾವು ಕಂಡಿ 
ದ್ದೇವೆ, ಮದುಮಗಳ ನರ್ಣನು, ಒಲವು ಯಾವದು? ಅವಳ ಬುದ್ಧಿ, 
ಹೃದಯ ಇವುಗಳ ವರ್ಣ ಯಾವದು? ಇದರ ಸರೀಕ್ಸೆ ಯಾಗಬೇಕು. 
ಆದರೆ ಬರೇ ದೇಹದ ವರ್ಣವನ್ನು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಅವಳ ಅಂತರಾತ್ಮದ 
ನರ್ಣವನ್ನು ನೋಡುವರಾರು? ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಆತ್ಮವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೆನ್ನುವನರೇ 
ಬಹಳ ಜನ. ಇಂಥ ನಿಜನಾದ ಪರೀಕ್ಷೆ ಇಲ್ಲದ್ದ ರಿಂದಲೇ ಇಂದಿನ ಮದುವೆ 
ಗಳೆಲ್ಲವು ಅಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ನಿರುದ್ಧವಾದವು ಅವೆ. ಗಂಡು 
ಹೆಣ್ಣಿನ ಹೃದಯ, ಬುದ್ಧಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಶಾರೀರಿಕ ಅಂಗವಿಕಲತೆಯಿಲ್ಲ 
ದುದನ್ನು ನೋಡಿ ಮಾಡಿದ ಮದುವೆಗಳಷ್ಟೇ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಮದುವೆಗಳೆಂದು 
ಎಣಿಸಲ್ಪಡಬೇಕು. 

ದೇವಗಣ, ಕಾಕ್ಸಸಗಣಗಳನ್ನು ಪಂಚಾಂಗ ನೋಡಿ ಹೇಳಲಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಇವುಗಳನ್ನು ಸಂಚಾಂಗ ನೋಡಿ ನಿರ್ಣಯಿಸುವದು ಉಚಿತವೇ 9 
ಸಮಾಜವು ಹಸಿವೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತ ಸಾವಿಗೆ ತುತ್ತಾಗುತ್ತಿರುವಾಗ ತನ್ನ 
ಮನೆಯಲ್ಲಿಯ ಕೋಠಿಗಳನ್ನು ತುಂಬುವವನು, ತನ್ನ ತಿಜೋರಿಗಳನ್ನು 
ದುಡ್ಡಿನಿಂದ ತುಂಬಿಡುವವನು, ನಿಜವಾದ ರಾಕ್ಷಸನು. ತನಗಾಗಿ ಉಳಿಸು 
ವವನು ರಾಕ್ಷಸನು; ಪರರಿಗಾಗಿ ಕಷ್ಟಪಡುವವನು ದೇವರು. ವರ್ಣಗಳನ್ನು 
ಬಾಹ್ಯಕೃತಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯಿಸತಕ್ಕದ್ದು. ಆತ್ಮದ ಬಣ್ಣವು ಮನುಷ್ಯನ 
ಕೃತಿಯೊಳಗೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ಸಂಚಾಂಗದಿಂದ ನೋಡ 
ತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. 

ಇದರಂತೆಯೇ ಹಲವು ಸಣ್ಣ ಜಾತಿಗಳು ತಮ್ಮ ಬಣಬಿಟ್ಟು ಹೊರಗೆ 
ಮದುವೆಯಾಗಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರ ರಕ್ತಕೂಡಿ 


ನಾಲ್ಕು ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ೧೬೭ 


ಹೋಗಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲರು ಪರಸ್ಪ ರ ಆಪ್ತ ಕೇ ಇರುತ್ತಾ ರೆ. ಖಾನನೇಶದಲ್ಲಿ 
ಲಾಡಸಕ್ಕೆ ಎಂಬ ಒಂದು ಚಿಕ ಜಾತಿ ಇದೆ. ಆ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ 
ಪರಸ್ಪರ ಆಪ್ತರೇ ಇದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ಸನಾತನಿಯನರು ಅವರ 
ಮದುವೆಗಳನ್ನು ನೇರವೇರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಏನಿದು ಅಧರ್ಮ, ಅಶಾಸ್ರೀಯತೆ!! 

ವರ್ಧಾ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿದ್ದ ಆಚಾರ್ಯ ನಿನೋಬಾ ಭಾನೆ 
ಯವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ನಮ್ಮ ಮಡುವೆಗಳು ಸಮುದ್ರದಷ್ಟು ವಿಶಾಲ 
ವಾದವೂ ಬೇಡ, ಅಥವಾ ಗುಂಡಿಗಳಷ್ಟು ಸಂಕುಚಿತವಾದವೂ ಬೇಡ,” 
ಇದೊಂದು ಅತ್ಯಂತ ಉಪಯುಕ್ತವಾದ ಸೂತ್ರವು. ಭಾರತೀಯನೊಬ್ಬನು 
ಅಮೇರಿಕನ್ನರ ಜೊತೆ ಲಗ್ಗವಾಗುವದೂ ತಪ್ಪು, ಮತ್ತು ಸಣ್ಣ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ 
ತಮ್ಮ ಆಸ್ತರೊಡಕೆಯೇ ಮದುವೆಯಾಗುವದೂ ದೋಷಯುಕ್ತವಾದದ್ದು. 
ಮಹಾರಾಷ್ಟ ತಿಗದ ಆಕಳಕ್ಕೆ ಇಂಗ್ಲಂಡದ ಹೋರಿಯು ಸರಿಹೋಗ 
ಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಂಜಾಬ, ಜಾ "ಗುಜರಾತಜೊಳಗಿನ ಹೋರಿಯು 
ನಡೆಯಬಹುದು. ತೀರ ದೂರದ್ದಾದ ದರೆ ಭಿನ್ನ ವಾತಾವರಣವು ಆಗುವದು. 
ಅತಿ ಸಮೀಸದ್ದಾದರೆ ಅದೇ ಅದೇ ವಾತಾವರಣವಾಗುವದು. 

ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ನೇಳೆ ಮಿಶ್ರವಿವಾಹವು ಸಮಾಜದ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ 
ಬರಬಹುದು. ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನಾನು ಒಂದೇ ಬಗೆಯ ಪೈರನ್ನು ಬೆಳೆಯು 
ವದಿಲ್ಲ. ಬೀಜದ ಸುಧಾರಣೆಗಾಗಿ, ಬೆಳವಣಿಗೆಗಾಗಿ, ಎರಡನೇ ಪೈರು 
ತಕ್ಕೊಳ್ಳುತ್ತೆ ತ್ತೇವೆ. ಬೀಜದ ಸುಧಾರಣೆಗಾಗಿ ಇನ್ನೊಂದು ಪೈರು |! ನಡುವೆ 
ಒಂದು ವರ್ಷ ಬೇರೆ ಫೆ ಪೈರು ತಕ್ಕೊ ಂಡರೆ ಮತ್ತೆ 'ನೊದಲ್ಲಿ ಸೈರು ಕಸು 
ವುಳ್ಳ ದ್ದಾಗಿ ಬರುತ್ತದೆ. 

ಸಮಾಜದ ಸಂತತಿ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿಯೂ ಇಂತಹದೊಂದು ಕಾಲವು 
ಬರುವ ಸಂಭವವದೆ. ಮಿಶ್ರ ವಿವಾಹದಿಂದ ಸಮಾಜವು ಕಸುವುಳ ೈದ್ದಾಗು 
ವದು ಅಸಂಭವನೀಯವಲ್ಲ. ಹೀಗಾದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನತೆಯ ಉತ್ಸಾಹ, 
ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಾಗಬಹುದು. ಭಾರತದಲ್ಲಿಯ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಖುಷಿಗಳು ಮಿಶ್ರವಿವಾಹದ ಸಂತಾನಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಹುಹಿಯ ಮೂಲ, ನದಿಯ ಮೂಲ ನೋಡಬಾರದೆಂದು ಗಾದೆ ಇದೆ. 
ಇದರಿಂದ ಆ ಖುಷಿಗಳಿಗೆ ಯಾವ ಕುಂದೂ ಬಂದಿಲ್ಲ. ಮಿಶ್ರ ವಿವಾಹಗಳು 
: ಅವಶ್ಯವೆನಿಸುವಂಥ ಕಾಲವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬಂದೇಬರುತ್ತದೆ. ಇಂತಹ 
ಕೂ ಅವಸರವು, ಸನ್ನಿವೇಶವು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇಂದು ಬಂದಂತೆ ನನಗೆ 


೧೬೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಅನಿಸುತ್ತದೆ. | 
ಮಾಂಸವನ್ನು ತಿಂದರೆ ಕಸುವು ಬರುತ್ತದೆಂಬುದು ನಿಜವಲ್ಲ, ಮಿಶ್ರ 
ವಿನಾಹಗಳಿಂದ ಸಾಧಿಸುವದು ಶಕ್ಕನಿದೆ. ಪ್ರಾಣಿಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಇಂಥ 
ಯಶಸ್ವಿ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಣಿಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
“cross breeding’ ಮಿಶ್ರ ಪ್ರಜೋತ್ಪಕ್ತಿ ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. 

ಮಿಶ್ರ ವಿವಾಹಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಇದರ 
ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕೆಲವು ಕಾಲ ಅಥವಾ ಶತಕಗಳಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ಅವಶ್ಯಕತೆ 
ಎನಿಸಬಹುದು. ಕೆಲಕಾಲ ಗತಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೆ ಸಮಾಜದ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಹೊಸ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧಿಕ ವಿವೇಚನವೂ ಆಚರಣೆಯೂ ಆಗಬೇಕು. 
ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದರೆ ಸಂತತಿಶಾಸ್ತ್ರವು. ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ, ನೀರೋಗಿಯಾದ 
ಮಕ್ಕಳು ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟುವರು ಮತ್ತು ಬೆಳನಣಿಗೆ ಹೊಂದುವರು ಇದನ್ನು 
ನಿಚಾರಿಸುವದೇ ಧರ್ಮಮಯ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರದ ಮುಖ್ಯ ಹೇತುವು. 

ಸಂಯಮ, ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡಿನ ಪ್ರೇಮ, ಅವರವರ ಮನಸ್ಸಿನ ಒಲವು 
ಗಳು, ಸೇರಿಕೆಗಳು, ಬೇಡಿಕೆಗಳು, ಅವರ ಆರ್ಥಿಕ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಶಾರೀ 
ರಕ ನಿರ್ದೋಷತೆಯು, ಬೌದ್ದಿಕ ಸಮಾನತೆಯು ಮುಂತಾದ ಎಲ್ಲ ವಿಷಯ 
ಗಳನ್ನು ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ನೋಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ಜ್ಞಾನವು 
ಬೆಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ. ಅನುಭವಗಳು ಬರುತ್ತಲಿವೆ. ವೇದಗಳು ಅನಂತವಾಗಿವೆ. 
ವೇದನೆಂದರೆ ಅನುಭವ. ಅದರ ಪಾಯದ ಮೇಲೆ, ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಜ್ಞಾನದ 
ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ, ನಿಂತ ಈ ಸನಾತನ ಧರ್ಮವು ಹೊಸ ಬೆಳಕನ್ನು 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತರುನದು. ಮತ್ತು ಧರ್ಮಮಯ ಅರ್ಥಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟು ನಿಜವಾದ ಶಾಂತಿ, ಆನಂದ ಯುಕ್ತವಾದ ನಿಶ್ಚಿತ 
ಮತ್ತು ನಿರ್ಮಲನಾದ ಮೋಕ್ತವನ್ನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಕೊಡುವದು. 

ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಧಾರಣೆ, ಪೋಷಣೆ ಮಾಡಲು ಸಿದ್ಧವಿದ್ದ ಅರ್ಥ 
ಮತ್ತು ಕಾಮ ಇವು ಮೋಕ್ಷದ ಹಾದಿಯ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಈ 
ರೀತಿ ಅರ್ಥಕಾಮಗಳ, ಜ್ಞಾ ನ-ವಿಜ್ಞಾನಮಯ ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಅಂದರೆ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮಾಡಲು ಹಂಬಲಿಸುವವರನ್ನು, ನರಕಕ್ಕೆ 
ಒಯ್ಯುವರೆಂದು ತಿಳಿಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂಥ ದೈವದುರ್ವಿಲಾಸವಿದು ?!! 


po 


೧೩. ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳು 


ಸನಾತನ ಧರ್ಮನನ್ನು ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮವೆಂದೂ ಕರೆಯು 
ತ್ತಾರೆ. ವರ್ಣಾಶ್ರಮವು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರಧಾನ ಸ್ವರೂಪವಾ 
ಗಿದೆ. ವರ್ಣಧರ್ಮವನ್ನು ನಾನು ಈ ಮೊದಲೇ ನಿಚಾರಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಈಗ 
ಆಶ್ರಮಥೆರ್ಮದ ನಿಚಾರನನ್ನು ಮಾಡುವಾ. 

ಮನುಷ್ಯನ ನಿಕಾಸವಾಗಬೇಕೆಂದು ಆಶ್ರಮ ಚತುಸ್ಟಯದ ನಾಲ್ಕು 
ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳಿನೆ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಶ್ರಮ, ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮ್ಮ ವಾನಪ್ರಸ್ಥಾ 
ಶ್ರಮ ಮತ್ತು ಸನ್ಯಾಸಾಶ್ರಮ, ಸನ್ಯಾಸವು ಕೊನೆಯ ಗುರಿಯು, ಕೊನೆಗೆ 
ಅನಾಸಕ್ತ ಜೀವನವೇ ಗಳಿಸತಕ್ಕ ವಸ್ತುವು. ಈ ಗುರಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲಿನ ಮೂರು ಆಶ್ರಮಗಳು. ಫಿದಾನವಾಗಿ ಬೇಡಿಕೆ ಸೇರಿಕೆ 
ಗಳನ್ನು ಬಿಡುತ್ತ ಬಿಡುತ್ತ ನಿವೃತ್ತ ಕಾಮನಾಗುನನು. 

ಖುಷಿಯಣ, ಪಿತೃಖಣ ಮತ್ತು ದೇವಖುಣಗಳೆಂಬ ಮೂರು ಸಾಲ 
ಗಳ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊಂಡೇ ಮನುಷ್ಯನು ಜನ್ಮನೆತ್ತುತ್ತಾನೆಂದು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಖುಸಿಖುಣವನ್ನು ನಾವು ತೀರಿಸುತ್ತೇನೆ. ಗೃಹ 
ಸ್ಥಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿದ್ದು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹೆತ್ತು ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ ನಿತೃ ಬಣವನ್ನು 
ತರಿಸುತ್ತವೆ. ಆಮೇಲೆ ವಾನಪ್ರಸ್ಥಾಶ್ರಮ ಮತ್ತು ಸನ್ಯಾಸಾಶ್ರಮ 
ಸೇರಿ ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ ದೇವಖುಣನನ್ನು ತೀರಿಸುತ್ತೇನೆ. 
ದೇವರು ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿಗಾಗಿಯೇ ಇದ್ದಾನೆ. ಅವನ ಬಣವನ್ನು ತೀರಿಸುವ 
ದೆಂದಕ್ಕೆ ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಡನೆಯೇ ಒಂದಾಗುವದು. 

ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಗಳಿಸತಕ್ಕದ್ದು ಜ್ಞಾನ. 
ಉಪನಯನವಾದಂದಿನಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಶ್ರಮದ ಪ್ರಾರಂಭ, ಉಪನ 
ಯನವೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ದೀಕ್ಷೆ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಯಾನದಾದ 
ಕೊಂದು ಗುರಿಗಾಗಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಗುರಿ ಇಲ್ಲದ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ನಿರರ್ಥಕ 
ನಾದದ್ದು. ಇಂತಹ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಉಳಿಯುನದೂ ಇಲ್ಲ ಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ. ಗುರುಗಳ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನಸಂಪಾದನ ಮಾಡುವವರೆಗೆ 


ಬ. ಗಿನ ಸಂದ 


"೧೭೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಉಪನಯನಹ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅನ್ನಲಾಗುವ ಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ 
ಮಹಿಮೆ ಬಣ್ಣಿ ಸಲಾಗಿದೆ. ಕುರುಹುಗಳೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನೆೇ ತೋರುತ್ತವೆ. 
ಟೊಂಕಕ್ಕೆ ಮೂರು ಪದರಿನ ಮೇಖಲೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟುತ್ತಾರೆ, ಕೌನೀನವನ್ನು 
ಧರಿಸಲು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇದರ ಅರ್ಥವೇನು? ನಿನಗೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಗಳಿಸುವದಿದ್ದರೆ ಕಾಮವಾಸನೆಯನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸು. ಈ ಮೇಖಲೆ 
ಯನ್ನು ಧರಿಸುವಾಗ ಹೇಳುವ ಮಂತ್ರಗಳು ಬಹಳೇ ಚನ್ನಾಗಿನೆ. ಪ್ರ 
ಮೇಖಲೆಯು ನಿನ್ನನ್ನು ಸನಿತ್ರನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವದು. ನಿನ್ನನ್ನು ಅಡ್ಡತಿಡ್ಡ 
ಮಾತು ಆಡಗೊಡುವದಿಲ್ಲ. ನಿನಗೆ ಸುಖನನ್ನು ಕೊಡುವದು. ಪ್ರಾಣಾ 
ಪಾನದ ದ್ವಾರಗಳಿಂದ ನಿನಗೆ ಶಕ್ತಿಯನ್ಸ್ಟೀಯುವದು. ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳವರಿಗೆ 
ಈ ಮೇಖಲೆಯು ಪ್ರಿಯವಾದ ವಸ್ತುವು. ಈ ಮೇಖಲೆಯು ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಪಾಲಿಸುವಂತಹೆದು. ತಪಕ್ಕೆ ಆಧಾರ. ರಾಕ್ಷಸರನ್ನು, ಶತ್ರುಗಳನ್ನು 
ಓಡಿಸುನಂತಹದು ಮೇಖಲೆಯೇ! ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸುವಂಥ 
ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೊಡನೆ ಬಂದು ನನ್ನನ್ನು ಸುತ್ತುಗಟ್ಟು; ನಿನ್ನನ್ನು ಧರಿಸು 
ವಂಥ ನಾನು ಎಂದಿಗೂ ನಾಶ ಹೊಂದುವವನಲ್ಲ.? 

ಟೊಂಕ ಗಟ್ಟಿ ಇದ್ದವನಿಗೆ ಯಾರ ಭಯವು? ಅವನನ್ನು ಕೆಟ್ಟಿಗಣ್ಣಿ 
ನಿಂದ ನೋಡುವವರಾರು? “ಜ್ವಲನ್ನಿನ ಬ್ರಹ್ಮಮುಯೇನ ತೇಜಸಾ.'' 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ತೇಜಸ್ಸಿನಿಂದ ಉರಿಯುವ ಗೋಲ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ; ಒಳ 
ಹೊರಗಿನ ಶತ್ರುಗಳೆಲ್ಲರೂ ಓಡಿಹೋಗುವರು. 

ಮೇಖಲೆ ಧರಿಸುವದೆಂದರೆ ವ್ರತವನ್ನು ಕೈಕೊಂಡಂತೆ, ಮೇಖಲೆ 
ಯನ್ನು ಟೊಂಕಕ್ಕೆ ಕಟ್ಟುವ ಮೊದಲು ದೀಕ್ಸಾವಿಧಿ ಎಂಬ ವಿಧಿ ಇರು 
ತ್ತದೆ. ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಗುರು ನಟನಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. “ಓ ವಟುನೆ, ನಿನ್ನ 
ಹೃದಯವು ನನ್ನ ವ್ರತದಲ್ಲಿ ಇರಲಿ. ನಿನ್ನ ಮನಸ್ಸು ನನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಹಿಂಬಾಲಿಸಲಿ. ನಾನು ಹೇಳುವದನ್ನೆಲ್ಲಾ ನಿಸ್ಠೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಏಕಾಗ್ರ 
ತೆಯಿಂದ ಲಾಲಿಸು. ಬುದ್ಧಿ ಪೂಜಕನಾದ ಬ್ರಹಸ್ಪತಿಯು ನಿನ್ನನು 
ನನ್ನೆ ಜೆಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಲಿ.'” | ಗುರುವಿನ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಕೇಳುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಏಕಾಗ್ರತೆಯು ಮತ್ತು ವ್ರತಗಳು ಬೇಕು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ವ್ರತಗಳ 
ಸಾರ್ವಭೌಮ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ವ್ರತಗಳೂ ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. 

ವಟುವಿನ ಕೈಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಹಿಡಿಯುವ ಗುರುವು ದೇವರ 
ಸ.ಗೂಪವಳ,ವನೆಂದು ಮನಿ,ಸುತ್ತಾರೆ. “ನಟುವೆ, ನಿನ್ನ ಕ್ಲೆಗಳನ್ನು ಹಿಡಿ 


ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳು ಬಿಕಿನಿ 


ಯುವವನು ನಾನಲ್ಲ; ಬುದ್ಧಿಗೆ ಗತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಆದಿತ್ಯದೇವರೇ 
ನಿನ್ನ ಕೈ ಹಿಡಿದಿದ್ದಾನೆ. ಅಗ್ನಿಯು ನಿನ್ನ ಅಚಾರ್ಯನು; ನಾನಲ್ಲ.” 
ಗುರು ಅಂದರೆ ಬೆಳಕು. ಜ್ಞಾನದ ಬೆಳಕನ್ನು ಕೊಡುವವನು. ಬೆಳಕಿನ 
ಮೂರ್ತಿಯಾದ ಗುರುಗಳ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯು ಮಾಡಬೇ 
ಕಾಗಿರುವುದು. ಉಪನಯನದ ಎಲ್ಲ ಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ತೇಜದ ಉಪಾಸನೆಯೇ 
ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. "ಸೂರ್ಯನಾರಾಯಣನೇ | ಈ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯು ನಿನ್ನ 
ವನು; ಅವನನ್ನು ರಕ್ಷಿಸು; ಅನನು ಅಮರನಾಗಲಿ.'' ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾ 
ಶ್ರಮವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸುವದೆಂದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ಜನ್ಮ ಪಡೆದಂತೆ. ಇನ್ನು 
ಸಂಯನುದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು, “ಬಂದನು! ಈ ತರುಣ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಚಾರಿಯು ಬಂದನು! ಹೊಸ ಅರಿನೆಗಳನ್ನು, ಜನಿವಾರನನ್ನು ಧರಿಸಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಅನನ ಇಂದು ಹೊಸ ಜನ್ಮವೆತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಅನನು ಕಲ್ಯಾಣ 
ಶಥನನ್ನು ಹಡಿದಿದ್ದಾನೆ. ಸಂಯಮಿಯಾದ ಜಾಣಗುರುವು ಅವನನ್ನು 

ಸನ್ನತಿಯ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯ ಲಿ. ಈ ತರುಣನು ಜ್ತಾ ನವನ್ನು ಸಡೆದು 
ಗಳ ಬೇಕಾಗುವುಥವನಾಗಲಿ,'' 

ಹೋಮನು ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ ಈ ರೀತಿ ಪ್ರಾರ್ಥನೆಯನ್ನು ವಟುವು 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. “ಅಗ್ನಿಯು ನನಗೆ ಬುದ್ದಿ ಯನ್ನು, ವಿಚಾರ 
ಮಾಡುನ ಶಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಮತ್ತು ತೇಜ ಸ್ಪನ್ನು ಕೊಡಲಿ, ಇಂದ್ರನು ಬುದ್ಧಿ, 
ನಿಚಾರಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸಲಿ. ಸೂರ್ಯನು 
ಸಹ ಈ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನಿಲ್ಲ ನನಗೆ ಕೊಡಲಿ. ಅಗ್ನಿದೇವನೇ, ನಿನ್ನ ತೇಜದಿಂದ 
ನನ್ನನ್ನು ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳವ ನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡು, ನಿನ್ನ ಯಶಸ್ಸು ಳ್ಳ ತೇಜದಿಂದ 
ನನ್ನನ್ನು ನರ್ಚಸ್ಸುಳ್ಳಂಥವನಾಗುವಂತೆ ವ ಮಾಡು,” ವಟುವು ಮೇಖಲೆ 
ಯನ್ನೂ ಲಂಗೋಟಯನ್ನೂ ಧರಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಕೈಯಲ್ಲಿ ದಂಡವನ್ನು 
ಧರಿಸುತ್ತಾನೆ. “ಸಂಯಮದ ಅಭಾವವಿದ್ದ ನನಗೆ ಈ ದಂಡವು ಸಂಯಮ 
ಕಲಿಸುವದು. ಎತ್ತ ಕಡೆಯಿಂದ ಸಂಕಟ ಒದಗಿದರೂ ಈ ದಂಡವು ನನ್ನನ್ನು 
ಪಾಲಿಸಲಿ.?? 

ಉಪನಯನದ ಕೊನೆಗೆ ಮೇಧಾ (ಬುದ್ಧಿ) ಸೂಕ್ತವು ಅನ್ನಲಾಗು 
ತ್ತಜಿ. ಅದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಕೊಡದೆ ಇರಲಾರೆನು. 

"ಅಂಗಿರಸ ಖುಸಿ, ಸಪ್ತರ್ಷಿ, ಇಂದ್ರ, ಅಗ್ನಿ ಮತ್ತು ಸ್ಪಷ್ಟಿಕರ್ತ 


ವ್ವ ೧ ಷ್ಟಿ 
ಇವರೆಲ್ಲರು ನನಗೆ ಬುದಿ ಯನ್ನು ದಯಸಾಲಿಸಲಿ. ಕಮಲದ ಮಾಲೆಗಳನ್ನು 


Ls ಭಾ ಕೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಧರಿಸುವ ಅಶ್ವಿನೀಕುಮಾರಕರು ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ನನಗೆ ಕೊಡಲಿ. ಗಂಧರ್ವ, 
ದೇವ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯ ಲೋಕದಲ್ಲಿರುವ ಮೇಧಾ ನನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು 
ಸೇರಲಿ. ನಾನು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಪಾಠ ಮಾಡದಿದ್ದರೂ ಒಮ್ಮೆ ಓದಿದ್ದು 
ನನ್ನ ನೆನಪಿನಲ್ಲಿ ಉಳಿಯಲಿ, ಒಮ್ಮೆ ಕಲಿತದ್ದು ನನಗೆ ಎಂದಿಗೂ ಮರೆಯ 
ದಿರಲಿ. ಕೇಳಿದ್ದೆಲ್ಲ ಮನದಟ್ಟಾಗಿ ಉಳಿಯಲಿ. ವ್ರತಚಾರಿಗಳೆಂತೆ ನನ್ನ 
ವ್ರತವು ಆಗಲಿ. ನಿದ್ದಜ್ಜ ನರ ಸಹೆವಾಸವು ಲಭಿಸಲಿ, ನನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಗ್ರಹಣ ಮಾಡುವಂಥವಾಗಲಿ. ಮೋಹವನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸವಂಥ 
ಮಾತು ನನ್ನ ದಾಗಲಿ. ತುಟಿಯಲ್ಲಿ ಸವಿ, ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ವಿಷ ಇಂತಹ 
ಮಾತು ನನ್ನದಿರಬಾರದು. ನನ್ನ ಉತ್ಸಾಹವು ಆಖಂಡನಿರಲಿ, 
ಜ್ಲ್ಞಾನನುಯ ಸೂರ್ಯನು ನನ್ನ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ನಾಕವಾಗ 
ದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಿ. ಬುದ್ಧಿ ಯಲ್ಲಿ ಹೊಳೆಯುವ ಮೇಧಾ, ದಿವ್ಯ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿರುವ ಮೇಧಾ ನನಗೆ ದೊರಕಲಿ. ನನಗೆ ಮೇಧಾ ತೇಜನನ್ನು 
ದಯಪಾಲಿಸಲಿ, ನಾನು ಬುದ್ಧಿವಂತನಾಗಲಿ. ದೇಹವು ಮುಪ್ಪಾದರೂ ನನ್ನ 
ಬುದ್ಧಿಯು ತೇಜವುಳ್ಳದ್ದಿರಬೇಕು, ಬುದ್ಧಿ ಯಾವಾಗಲೂ ತೇಜವುಳ್ಳದಿರಲಿ, 

ಮೇಧಾ ಇಂದ್ರನಿಗೆ ಸೇರುತ್ತದೆ. ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ವರ್ಚಸ್ಸನ್ನು 
ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಇದು ಅಪೂರ್ವವಾದ ವಸ್ತುವು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅದನ್ನು 
ಗಳಿಸಲು ನಾನು ಸಾಹಸಪಡುತ್ತೇನೆ. ಇದನ್ನು ನಿತೃಗಳು ದೇನರು ಪೂಜಿಸು 
ತ್ತಾರೆ, ಇಂಥ ಮೇಧಾ ನನಗೆ ದಯಪಾಲಿಸಿ ನನ್ನನ್ನು ಮೇಧಾನಿಯನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಿರಿ. ನಾನು ಬುದ್ಧಿ ಯುಳ್ಳ ವನಾಗಬೇಕು, ಉತ್ತಮ ಒಲವುಳ್ಳ ನನಾ 
ಗಬೇಕು. ಉತ್ತಮ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಪೊಜಿಸುವವನು, ಶ್ರದ್ಧೆಯುಳ್ಳವನು 
ಮತ್ತು ಸತ್ಯದಲ್ಲಿ ನಿನ್ಶೆಯುಳ್ಳವನು ಆಗಬೇಕು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ತೇಜ 
ದಿಂದ ಹೊಳೆಯುವಂಥವನಾಗಬೇಕು. ಕೀರ್ತಿವಂತನೂ ಧೀರವ್ರತನೂ 
ಆಗಬೇಕು. ಉತ್ತಮ ಮಾತುಗಾರಿಕೆಯು ನನಗೆ ಬರಬೇಕು. ಬೇಕಾದ 
ನಿಷಯ ಚರ್ಚೆ ಮಾಡುವ ಸಮಯ ಬಂದಾಗ ನನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯ ಪ್ರಭಾನ 
ದಿಂದ ನಾನು ಶೋಭಿಸಬೇಕು.” ಇಂಥ ಸುಂದರವಾದ ಮಂತ್ರಗಳಿವೆ ಇವು. 

ಉಪನಯನವೆಂದರೆ ಬುದ್ಧಿ-ಸಂಪನ್ಮನಾಗಲು ಕೈಕೊಂಡ ವ್ರತ. 
ಜ್ಞಾನ ಧಾರಣಾಶಕ್ತಿ ನುತ್ತು ನೆನೆಸಿನ ಶಕ್ತಿ ಗಳಿಸುವದಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು 
ಅನಶ್ಯವಾದದ್ದು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಏಕಾಗ್ರತೆ ಇಲ್ಲ, ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಗುರಿಯ ಮೇಲೆ ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸುವದೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ. 
ಕಾಜಿನೊಳಗಿಂದ ಸೂರ್ಯಕಿರಣಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ಬಿಂದುವಿನ ಮೇಲೆ 


ನಾಲ್ಕು ಅಶ್ರ ಮುಗಳು ' hha 


ಪುಂಜಿಸಿದರೆ ಕಿಡಿಯೇಳುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆ ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ತಂದು ಅದ್ಭುತವಾದ ತೇಜಸ್ಸು ನಿರ್ಮಿಸುವದೆಂದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹೇರಳ 
ನಾಗಿ ಹೊಗಳಲಾಗಿದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಸ್ತಿಗಾಗಿ ಬೇಕಾಗುವ ನಡತೆ ನಡಾವಳಿ 
ಯೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ. ಬ್ರಹ ವೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಗುರಿ. ಯಾತಕ್ಕಾಗಿ 
ಅಳಿಯಬೇಕು ಬಿಡುವು ನಮಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆಯೋ ಅದೆ ನಮ್ಮ 
ಗುರಿ, ನಮ್ಮ ಬ್ರಹ ು) 

ನಮ್ಮ ಛಿದ್ರ ಶಿ ಸ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿದ ಹೊರತು ನನ್ಮು 
ಗುರಿ ನಾಧಿಸುವದಿಲ. ಗುರಿ ಉಚ್ಚವಾದಂತೆ ಹೆಚ್ಚು ಶಕ್ತಿ ಬೇಕಾಗು 
ತ್ತದೆ, ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿದ್ದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೆಲ್ಲ ಉಪಯೋಗಿಸಿದರೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಗುರಿ 
ಸಾಧಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆಗ ನಾವು ಪ್ರಾರ್ಥನೆ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ದುರ್ಬ 
ಲರ ಪ್ರಾರ್ಥನೆಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಗುರಿ ಬಿಟ್ಟು ಎರಡನೆ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಳೆಯದೆ, ಗುರಿಯ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಅದನ್ನು 
ಉಪಯೋಗಿಸಿಯೂ ಕೂಡ ಗುರಿಯು ಇನ್ನೂ ದೂರ ಉಳಿದರೆ ಮಾತ್ರ 
ನಿಜವಾದ ಪ್ರಾರ್ಥನೆಯು ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮೂಡುತ್ತದೆ. 

ಸ್‌ ಅಕ್ಷರ OR ಸಾವಿರಾರು ವರುಷ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ 
ವ್ರತನನ್ನು ಕೈ ಕೊಂಡ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಸಾವು ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ES 
ಜ್ಞಾ ನದ ತ ಬಿಂದುವಿಗಾಗಿ ಎಷ್ಟು ತಪಸ್ಸು ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ, ಬ್ರ ಹ್ಮ 
ಚರ್ಯ ವ್ರತವನ್ನು ಕೃ ಕೊಂಡ ಡು ನಗೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳ ಚಕ 
ಎಂಬದನ್ನು ಉಳು ನಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾ ರೆ. “ತರುಣನು ಸತ ವೃ ತ್ರ 


ಯುಳ ಸಿವನಿರಬೇಕು; ಅಭ್ಯಾಸ, ಆಶಾವಾದ, ದೃಢಶಿಶ್ಚಯ ಮತ್ತು "ನಿತ 
ಅನನಲ್ಲಿ : ಇರಬೇಕು, ಧನಧಾನ್ಯಗಳಿಂದ ಸಮೃದ್ಧವಾದ ಸೃಢ್ಟಿಯು 


ಇಂಥವನ ಕಾಲಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಂದು ಬೀಳುವದು. ನಾಚು ತಮಾಶೆಗಳನ್ನು 
ನೋಡಬಾರದು; ಹರಟಿ ಕೊಚ್ಚಬಾರದು, ಏಕಾಂತದಲ್ಲಿ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡ 
ಬೇಕು. ಗುರು ತಪ್ಪು ಹಾದಿ ಹಿಡಿದರೆ ತಾನೂ ಅದರಂತೆ ನಡೆಯಬಾರದು. 
ಅವಶ್ಯವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳೊಡನೆ ಮಾತನಾಡಬೇಕು. ಸ್ವಭಾ 
ವವು ಮೃದು ಮತ್ತು ಮಧುರವಿರಬೇಕು. ಯುವಕನು ವಿನಯಶೀಲನ್ಕು 
ಶಾಂತ ಸ್ವಭಾನದವನು, ಸತತ ಉದ್ಯೋಗ ಮಾಡುವಂಥವನು, ದೈ ೈಢ 


ಹೂ . ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನಿಶ್ಚಯವುಳ್ಳವನು ಮತ್ತು ಮಮತೆಯುಳ್ಳವನು ಇರಬೇಕು. ಯಾರ ದ್ರೇಷ 
ವನ್ನು ಮಾಡಬಾರದು, ಯಾರ ಕೆಡಕನ್ನೂ ಬಯಸಬಾರದು. ಮುಂಜಾನೆ 
'ಸಂಜೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಗುರುಗೃಹದಲ್ಲಿ ನೀರು ತರುವದು, ಗಿಡಗಳಿಗೆ ನೀರು 
ಹಾಕುವದು, ಉರುವಲ ತರುವದು ಇಂಥ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು.” 
ಇದು ಉಪನಿಷತ್ತು ನಮ್ಮಿದಿರು ಇಟ್ಟ ಆದರ್ಶ, ಮಾದರಿ, 

ಈಗಿನ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಆಚರಿಸುವದು ಬಹಳ 
ಕಠಿಣವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಕುಗ್ಗಿಸುವಂಥ ಕಾನೋತ್ತೇಜಕವಾದ ನಾತಾನರಣವು ಹಬ್ಬಿದೆ. ಸಿನೆಮಾ, 
ರೆಡಿಯೋ, ಫೋನೋ ಇವುಗಳಿಂದ ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸು ಪೊಳ್ಳಾಗಿದೆ. 

ಎಲ್ಲ ಬಗೆಯ ಬೇಡಿಕೆ, ಸೇರಿಕೆ ಮತ್ತು ಒಲನುಗಳೆ ಬೀಜಗಳು 
ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿನೆ. ಈ ಬೀಜಗಳು ಅಂಕುರಿಸಬಾರದು ಎಂದೆನಿಸಿದರೆ 
ಅವುಗಳಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗುವಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿ ಸಿಕೊಡಬಾರದು. 
ಶ್ರಂಗಾರರಸ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಪದಗಳನ್ನು ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು 
ಹೇಗೆ ಉಳಿಯುವದು? ವಾತಾವರಣವೆಲ್ಲ ಭೋಗ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನೇ ಕಲಿಸು 
ಕ್ಕಿರುವಾಗ ತರುಣನ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಹೇಗೆ ಉಳಿಯುವದು? 

ಬಾಲವಾಚನಾಲಯಗಳು, ಭಾತ್ರವಾಚನಾಲಯಗಳ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಂತೂ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಒಂದೇ ಒಂದು ನಿಷಯವನ್ನು 
ಕುರಿತು ಚರ್ಚಿಸುವ, ವಿಚಾರಿಸುವ ಮಾಸಪತ್ರಿಕೆಗಳು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. 
ಇತಿಹಾಸ, ನಾಜ್ಮಯ, ಆರೋಗ್ಯ, ಶಿಕ್ಷಣ, ವ್ಯಾಪಾರ ಮೊದಲಾದ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಗಳನ್ನು ಜನರಿಗೆ ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವ ಮಾಸಪತ್ರಿಕೆಗಳು, 
ವಾರಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಬೇಕು. ಇಂಥ ಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿವೇಚನದಲ್ಲಿ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರದ 
ವಿಚಾರವೂ ಬರಬಹುದು, ಆದರೆ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದರೆ ಚುಂಬನ 
ಆಲಿಂಗನ ಇವಲ್ಲ. ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಜನನೇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ವಿವರ 
ಗಳನ್ನು ತಿಳಿಹೇಳುನದು, ಅವುಗಳನ್ನು ಆರೋಗ್ಯದಿಂದ ಇಡುವ ರೀತಿ 
ಯನ್ನು ಕಲಿಸುವದು, ಅವರಿಗೆ ತಿಳುವಳಿಕೆ ಬಂದಹಾಗೆ ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯ 
ವನ್ನು ತಿಳಿಸುವದು-ಇದು ನಿಜವಾದ ಕಾಮಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವ 
ಪದ್ಧತಿಯು. ಇಂಥ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಇರಬೇಕು. 

ಇಂಥ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಶಿಕ್ಷಣನಂತೂ ನಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ದೊರೆಯುವದೇ 
ಇಲ್ಲ. ಸಮಾಜವು ಇತ್ತ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಮಕ್ಕಳ ದೇಹದ ಪರನೆ 


ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳು ೧೬೫ 
ಇಲ್ಲದವರು, ಅವರ ಮನಸ್ಸಿನ ಹಸಿವನ್ನು ಅರಿತು ಅದನ್ನು ಸಂತೈಸು 
ವದೆಂತು? 

ಇವೆಲ್ಲ ಮಾತುಗಳ ವಿಚಾರವು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ 
ದಡೆ. ಏನು ತಿನ್ನಬೇಕು, ಓದಬೇಕು, ನೋಡಬೇಕು, ಹೇಗೆ ಮಲಗ 
ಬೇಕು, ಯಾವಾಗ ಏಳಬೇಕು, ಇದೆಲ್ಲವನ್ನು ವಿಚಾರಿಸಿ ನಿರ್ಣಯಿಸ 
ಬೇಕು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಒಂದು ಶಾಸ್ತ್ರವು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದಿಂದ ಇರ 
ಬೇಕಾದರೆ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರದಂತೆ ನಡೆಯಬೇಕು. 

“ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯನವೆಂದರೆ ಒಂದೇ ಇಂದ್ರಿಯದ ಸಂಯಮವಲ್ಲ, ಇಡೀ 
ನಮ್ಮ ಇರುವಿಕೆಯ ಸಂಯಮ'' ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಹೇಳಿ 
ದ್ದಾರೆ. ರೋಕಮಾನ್ಯರು ಪರಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಕಣ್ಣು ಎತ್ತಿ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. 
ಓರ್ವ ಹೆಣ್ಣುಮಗಳ ಕೆಲಸನಿದ್ದಾಗೆ ಅವರು ಅವಳ ಕಡೆಯಿಂದ ವಿವರ 
ಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಅರ್ಜಿ ಬರೆದರು. ಇದೆಲ್ಲ ಆಗಬೇಕಾದರೆ ಅವರಿಗೆ 
ಮೂರು ತಾಸು ಹಿಡಿಯಿತು. ಆದರೆ ಅವರು ಆ ಹೆಣ್ಣು ಮಗಳ ಕಡೆ 
ಒಮ್ಮೆ ಸಹ ನೋಡಲಿಲ್ಲ. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ, ಲೋಕಮಾನ್ಯ ಬಳಕ, ಸರ 
ಅಶುತೋಷ ಮೂಕರ್ಜಿ ಇವರ ಕಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿದ್ದ ತೇಜವು ಯಾರ ಕಣ್ಣನ್ನಾ 
ದರೂ ಕುಕ್ಕಿಸುವಂತಹದು. ಅದು ಅವರು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದಿಂದ ಇದ್ದದ್ದರ 
ಫಲನೆ. ಕಲಕತ್ತಾ ನಿಶ್ವನಿದ್ಯಾ ಲಯದ ಒಂಹು ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಡಾಕ್ಕಾ 
ಕಾಲೇಜದ ಪ್ರಿನ್ಸಿಪಾಲ ಟರ್ನರ ಇವರು ಆಶುತೋಷರ ವಿರುದ್ಧ ಮಾತ 
ನಾಡಲು ಎದ್ದರು. ಆದರೆ ಅಶುತೋಷರು ಅವರ ಕಡೆ ದಿಟ್ಟಿಸಿ ನೋಡಿ 
ದರು. ಮಾತನಾಡದೆ ಆ ಸಾಹೇಬರು ಸುಮ್ಮನೆ ಕೂತರು. ಅವರು ತಮ್ಮ 
ಡಾಯರಿಯಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 

“The black man stared at me andl staggered 
back in my chair’ (ಆ ಕಪ್ಪು ಬಣ್ಣದ ಪುರುಷನು ನನ್ನ ಕಡೆ 
ದಿಟ್ಟಿಸಿ ನೋಡಿದನು. ನಾನು ಅಳುಕುತ್ತ ನನ್ನ ಖುರ್ಚಿಯ ಮೇಲೆ 
ಕೂತುಬಿಟ್ಟಿ). ಸ್ವಾಮಿ ರಾಮತೀರ್ಥ, ವಿವೇಕಾನಂದ, ಇತಿಹಾಸ ಸಂಶೋ 
ಧಕ ರಾಜವಾಡೆ ಇವರ ನೆನಪಿನ ಶಕ್ತಿ, ಏಕಾಗ್ರತೆ, ತೀಕ್ಷ್ಯ್ಯವಾದ ಬುದ್ಧಿ. 
ಇವೆಲ್ಲವು ಅವರ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ಪ್ರ ಭಾವಗಳೇ. 

ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ತೇಜಸ್ಸು ದೇಹದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಹಬ್ಬುತ್ತದೆ. ತುಂಬಿತುಳು 
ಕುತ್ತದೆ. ನಿನೇಕಾನಂದರನ್ನು ನೋಡಿದೊಡನೆ ಕಣ್ಣು ಕುಕ್ಕುತ್ತಿದ್ದವು. 


೧೭೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ರಾಮತೀರ್ಥರನ್ನು ನೋಡಿದಕೆ ಮನಸ್ಸು ಸಂತೋಷಗೊಳ್ಳುತ್ತಿತ್ತು. 

ನಮ್ಮ ಇರುವಿಕೆಯು ಸಾರ್ಥಕನಾಗಬೇಕಾದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು 
ಅವಶ್ಯವಾದದ್ದು. ಬೇಡಿಕೆ, ಒಲವುಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಉಕ್ಕಿ ನಂಥ 
ಇಚ್ಛಾಶಕ್ತಿಯು ಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಗಳಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಲೇಬೇಕು. ಇದು ಒಮ್ಮೆಲೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ನಾವು ತಪ್ಪಬಹುದು, ಆದರೆ ಮತ್ತೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಬೇಕು, ಇದನ್ನು 
ಗಳಿಸಬೇಕಾದರೆ ನಾವು ಬರಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ದೋಷಗಳನ್ನಸ್ಟೇ ವಿಚಾರಿಸ 
ಬಾರದು. ಯಾವಾಗಲೂ ದೋಷಗಳನ್ನೇ ನಾವು ವಿಚಾರಿಸಿದರೆ ಅವೇ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವವು. ನಾವು ಯಾವಾಗಲೂ ನಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣಗಳನ್ನು 
ಅರಿತು ಅವುಗಳನ್ನೇ ಬೆಳೆಯಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಪಡಬೇಕು. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸತಿಯು ಸಂಕಲ್ಪದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಒತ್ತಿಹೇಳುತ್ತದೆ. “ಅಹಂ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ ಶಿವಃ ಕೇವಲೋ ಹರ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು, ನಾನೇ ಶಿವನು” 
ಈ ರೀತಿ ಜಪಿಸಲು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಇದನ್ನೆ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಮೂಡಿಸಲು 
ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಶ್ರದ್ಧೆ ನಮ್ಮ ಇರುವಿಕೆಗೆ ಆಕಾರವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ 
ಕೊಡುತ್ತದೆ. 

ಇಂದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಬಡಿದಾಡುವನರು ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ನಿರಾಶೆ, ಉದಾಸೀನತೆ ಮತ್ತು ನಿರುತ್ಸಾಹವೃತ್ತಿ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. ನಾನು ಜ್ಞಾನವನ್ನೂ ಶರೀರ ಸಂಪತ್ತನ್ನೂ ಗಳಿಸಿ ಮುಂದಾ 
ಗುವೆನು, ಎಂಬ ಭಾವನೆಯು ನನ್ಮ ತರುಣರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬರುವದಿಲ್ಲ. 
ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಸೆಯು ಅಳಿದಿದೆ. ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹವಿಲ್ಲ, 
ದೇಶ ಹೇಗೊ ಬದುಕಿದೆ. ತರುಣರು ಹೇಗೋ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ಹ್ರಾಸವು ಇದಕ್ಕೆ ಸಬಲವಾದ ಒಂದು ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 

ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಶ್ರಮವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಬಲವಾದ 
ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ಗೃಹಸ್ಥಾ ಶ್ರಮವು ಹುಟ್ಟಿ ಬಾಳುವದು. ಮಾನಸಿಕ, ಬೌದ್ಧಿ ಕ 
ಮತ್ತು ಶಾರೀರಿಕ ಸಂಪತ್ತುಗಳನ್ನು ನಾನು ಸಡೆದು ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮವನ್ನು 
ಸೇರಿದರೆ ಮಾತ್ರ ನನ್ನ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮದ ಇರುವಿಕೆಯು ಸುಖದಿಂದ ತುಂಬಿ 
ತುಳುಕುವದು. | 

ಪತಿ ಸತ್ತಿ ನಿರೋಗಿಯಾಗಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಅವರ ಮಕ್ಕಳು ಸದೃಢ 
ರಾಗುವರು. ಬೇನೆಕೊಳಕ ಮಕ.ಳನು ಸನೋಡುವಗೊಗನೆ. ಇದದ 
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ದುಃಖದ ಮಾತು! ಚಿಕ್ಕಬಾಲಕರ ನಗೆಮುಖದಷ್ಟು ಪವಿತ್ರವಾದ ವಸ್ತು 
ಯಾವದು? ನಗೆಮುಖದ ಬಾಲಕರು ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕಾದರೆ, ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮ 
ದಲ್ಲಿ ಪತಿಪತ್ನಿ ಯರ ಬ್ರ ಹ್ಮ ಚರ್ಯಾಶ್ರ ಮದ ಜೀವನವು ಉತ್ತ ಮವಾದದ್ದಿ 
ರಜೀಕು. ಬೀಜನಿದ್ದ ಇತ ಫಲವು. ಜು ಸಾಗುವಳಿಯು ಉತ್ತಮ 
ವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ತುಂಬಿದ ತೆನೆಗಳು ಅಲ್ಲಾಡುವವು. ಅದರಂತೆ ಯಾವ 
ಗಂಡಹೆಂಡಿರ 'ಜಬಿಸಿಕು ಶಕ್ತಿಯು ಕುಗ್ಗಿ "ರುವದಿಲ್ಲವೋ ಅವರ ಮನೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೆ ನಗೆಮುಖದ ನಿರೋಗಿ ಬಾಲಕರು ಅತ್ತಿತ್ತ ಜ್‌ 
ಕಾಣಬಹುದು. 

ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮವು ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಅಡಿಗಲ್ಲು, ಸಮಾಜದ ಭವಿ 
ತವ್ಯ ಭಾಗ್ಯ ಗೃಹೆಸ್ಸಾಶ್ರಮನೆ ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತದೆ. ಇದರ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು 
ಎಲ್ಲರು ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ.“ಧನ್ಯೋ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮಃ''ಧನ್ಯ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮವು! 
ಆದರೆ ಇಂಥ ಧನ್ಯತೆಯು ಪುಕ್ಕಟೆಯಾಗಿ ಸಿಗುವ ಮಾತಲ್ಲ. ಇದು ಕಷ್ಟ 
ಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು. ಸ್ರಯತ್ನದಿಂದಲೆ ಸಿಕ್ಕುವಂತಹೆದು. 

ಗಂಡಹೆಂಡಂದಿರ ದೇಹಾರೋಗ್ಯವು ಉತ್ತಮವಾಗಿರಬೇಕು. ಅದ 
ರಂತೆಯೇ ಅವರ ಮನಸ್ಸು ಪವಿತ್ರವಾಗಿರಬೇಕು. ಸರಸ್ಪರರಲ್ಲಿ ನಿಸ 
ನಿಶ್ಚಾಸಗಳಿರಬೇಕು. ಯಾನ ವಿವಾಹ ನಿಧಿಗಳಿಂದ ಗಂಡಹೆಂಡರ ಆಪ್ತ 
ತೃವು ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆಯೋ ಆ ವಿವಾಹ ವಿಧಿಯ ಭಾಗವಾದ ಕೆಲವು 
ಮಂತ್ರಗಳು ಬಹಳೇ ಸುಂದರವಾಗಿವೆ. 

ವಾಗ್‌ ನಿಶ್ಚಯದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅನ್ನುವ ಮಂತ್ರವು- “ ಸಮಾಥಿ ವ 
ಆಕೂತಿಃ ಸಮಾನಾ ಹೃದಯಾನಿ ವಃ | ಸಮಾನಮಸ್ತು ನೊ ಮನಃ 
ಯಥಾವಃ ಸುಸಹಾಸತಿ!' “ನಮ್ಮ ನಿಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶವು, ಮನಸು ಮತ್ತು 
ಹೃದಯಗಳು ಒಂದಾಗಲಿ; ನಮ್ಮ ನಿಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳಿಗೆ ಬಲ 
ಬರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವಾ-'? 

ವಿವಾಹ ಹೋಮದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ವರನು ವಧುವಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
“ನಾನು ಆಕಾಶ, ನೀನು ಪ್ರಥ್ವಿ; ನಾನು ಸಾಮವೇದ, ನೀನು ಖುಗೇದ. 
ನಾವಿಬ್ಬರು ಪರಸ್ಪ ಸ್ಪರರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವಾ, ಶೋಜಿಸುವಾ, ನಿಷ ಪತನ 
ದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಂಡು ನೂರು ವರ್ಷ ಬಾಳುವಾ.' 

ಗೃಹಪ್ರ ವೇಶದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ವರನು ಅನ್ನುತ್ತಾನೆ. " ಹೇ ವಧೂ! 
ನೀನು ಅತ್ತೆ) ಸ ಮೈಗುನ, ನಾದಿನಿಯರ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
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ನಡೆಸುವಂಥವಳಾಗು. ಎಲ್ಲ ದೇವತೆಗಳು ನಮ್ಮ ಹೃದಯಮಂದಿರಗಳನ್ನು 
ತೆಕೆಯಲಿ. ವರುಣನು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿರ್ಮಲ ಮಾಡಲಿ, ವಿಧಾತಾ 
ಮತ್ತು ಸರಸ್ವತಿ ಇವರು ನಮ್ಮ ಜೀವನಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸಲಿ.” 

ನಿವಾಹ ಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಇರುವಿಕೆಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು ತೋರುವ, 
ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳ ಮಹತ್ವನನ್ನು ನಿದರ್ಶಿಸುವ ಹಲವಾರು ಮಂತ್ರಗಳಿವೆ, 
ನಿವಾಹ ಸೂಕ್ತದಲ್ಲಿ ವಧುವನ್ನು ಕರೆಯಲಾಗುವ ವಿಶೇಷಣಗಳು ಸೂಚಕ 
ವಾಗಿವೆ. ಅವಳನ್ನು ಅಘೋರ-ಚಕ್ಷು, ಶಿನಾ, ಸುಮನಾ, ಶ್ರದ್ಧೆ ಯುಳ್ಳ 
ನಳ್ಳು ವೀರಪ್ರಸೂ ಇವೆ ಮೊದಲಾದ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 

ಲಗ್ಗವೆಂದರೆ ಕೇವಲ ಬಾಹ್ಯಲಗ್ಗವಲ್ಲ. ಲಗ್ನ ವೆಂದರೆ ಮನಸಿನ, 
ಹೃದಯದ ಕೂಡುವಿಕೆ. ವಧೂವರರು ಪರಸ್ಪರ ಮಾಲೆ ಹಾಕುನದೆಂದರೆ 
ತಮ್ಮ ನಿರ್ಮಲವಾದ ಹೃದಯ ಪುಷ್ಪಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಿಸಿದಂಶೆ, ಆಗ್ನಿಯ 
ಸುತ್ತು ಕ್ಸ ಯಲ್ಲಿ ಕ್ಸ ಹಿಡಿದು ನಡೆಯುವದೆಂದಕೆ ಸಹಕಾರ. ಸತಿ-ಪತಿಗಳು 
ಕೂಡಿಯೆ ಇರುವದು, ವಏಳುನದು, ಬಾಳುನದು, ಬೀಳುವದು. ವಿವಾಹ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವರ ಸುತ್ತಲೂ ನೂಲು ಸುತ್ತುತ್ತಾರೆ. ಅದರ ಅರ್ಥವಾದರೂ 
ಇನ್ನು ಇವರ ಜೀವನ ಪಟವು ಒಂದು; ಅದರಲ್ಲಿ ಬೇರೆತನವಿಲ್ಲ. 

ಬರೀ ದೇಹವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಿದರೆ ನಿಜವಾದ ಪ್ರೀತಿ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ದೇಹವು ಕುರೂಪವಿದ್ದರೆ ಪ್ರೀತಿಯು ಅಳಿದುಹೋಗುವದು. ನೀವು ಪ್ರೀತಿ 
ಸುವದನ್ನು ದೇಹದಿಂದ ಆರಂಭಿಸಬಹುದು; ಆದರೆ ದೇಹಾತೀತರಾಗಲು 
ಪ್ರಯತ್ನಪಡಬೇಕು. ದೇಹದಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿರುವ ಅತ್ಮನನ್ನು ಕಾಣಲೆ 
ತ್ಲಿಸಬೇಕು. ಮನೆ ಸೇರಬೇಕಾದಕೆ ಮೊದಲು ಅಂಗಳ, ಆ ಮೇಲೆ 
ನಡುನುನೆ, ಕೊನೆಗೆ ದೇವರಮನೆ ಸೇರುತ್ತೇವೆ. ದೇಹವನ್ನೇ ಪ್ರೀತಿ 
ಸುವ ಪತಿ ತನ್ನನ್ನು ಅವಮಾಸಿಸುತ್ತಾರೆಂದು : ಸತಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಈ 
ಮಣ್ಣಿನ ಮುದ್ದೆ ಯೆಂದರೆ ನಾನಲ್ಲ. ಸತಿಪತಿಗಳೆಂದರೆ ಬರೀ ಮಣ್ಣಿನ 
ಮಾಂಸದ ಮುದ್ದೆ ಗಳಲ್ಲ. ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ನೋಡಿದೊಡನೆ ಸತಿಪತಿ 
ಯರು ತನ್ಮು ತಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ದಿವ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಾಣಬೇಕು. ಭೋಗಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತ ಒಂದು ದಿನ ನಿರಕ್ತರಾಗಬೇಕು. ದೇಹದಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು 
ದೇಹಾತೀತರಾಗಿ ಆತ್ಮನನ್ನು ಆತ್ಮನೊಡನೆ ಕೂಡಿಸಬೇಕು. 

ದೀಪದ ಕಾಜಿಗೆ ಒಳಗಿದ್ದ ಜ್ಯೋತಿಯಿಂದಲೆ ಮಹತ್ವವು. ನಾವು 
ಜ್ಯೋತಿಯ ಉಪಾಸಕರಾಗಬೇಕು. ಆತ್ಮದ ಮಹತ್ವವು. ತಿಳಿಯದ 
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ಹೊರತು ನಿಜವಾದ ಪ್ರೇಮವು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸತಿಯ ಆತ್ಮವನ್ನು ಅರಿತ 
ಸತಿಯು ಅವಳಿಗೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಗುರಿಯನ್ನು ತಿಳಿಸುವನು. ಬರಿ 
ಆಭರಣಗಳಿಂದ ಶೃಂಗರಿಸುತ್ತ ಕೂಡ್ರುವಂತಿಬ್ಲ. ಅದರಂತೆ ಪತಿಯಲ್ಲಿಯ 
ದಿವ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಂಡ ಹೆಂಡತಿಯು ಅನರಿಗೆ ವಾಮಮಾರ್ಗದಿಂದ ದುಡ್ಡು 
ಗಳಿಸಲು ಕೊಡುವದಿಲ್ಲ 








ಇದರಂತೆ ಗೃಹೆಸ್ಥಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಬೀರಬೇಕಾಗಿದೆ, 
ತರಬೇಕಾಗಿದೆ. ಒಬ್ಬರಿಗೊಬ್ಬರು ಎಚ್ಚರದಿಂದಿರಲು ಹೇಳುತ್ತ ಸೆಡವಿನಿಂದ 
ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಬಾಳಿ ಒಂದು ದಿನ ಅಣ್ಣ ತಂಗಿಯರಂತೆ ಇರಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಆಸಕ್ತಿಮಯ ಪ್ರೇಮದೊಳಗಿಂದ ಅನಾಸಕ್ತ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ನಿರ್ನಿಸಬೇಕಾ 
ಗಿದೆ. ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿಯೇ ಕಮಲವನ್ನು ಅರಳಿಸುವದು. ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿಯೇ 
ಮೋಕ್ಷದ ಸಿರಿಯನ್ನು ಕಾಣಬೇಕು. 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾದ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮವೂ 
ಮೋಕ್ಷದ ಮಾರ್ಗದ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಒಂದು ಮೆಟ್ಟು, ನಿರಂತರವಾಗಿ 


ಘೆ ES ಚ್ಚ್‌್ಪಚಚಚ ಸಣ ಗಸ್‌ ಹ 
ಇದೇ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಬ ಸಭ ನ್ನ ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಪಡೆದು ವಾಸನೆ ವಿಕಾರಗಳನ್ನು ತಣಿಸಿ ತ್ಯಾಗದ ಬೇರೆ ಪಾಠಗಳನ್ನು 
ಕಲಿತು, ಕೊನೆಗೆ ಚಿಕ್ಕ ಸಂಸಾರದ ತ್ಯಾಗಮಾಡಿ ವಿಶ್ವಸಂಸಾರವನ್ನು 
ಸೇರಬೇಕಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಸತಿಸತಿಯರು ಮರೆಯತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. 


ಗೃಹಸ್ಥಾ ಶ್ರಮ! ಇದು ಒಂದು ಆಶ್ರಮ. ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿರತಕ್ಕ 
ಪಾನಿತ್ರ್ಯವು ಇಲ್ಲಿಯೂ ಇರತಕ್ಕದ್ದು. ಇದು ಸತಿಸತಿ ಮಕ್ಕಳ ಆಶ್ರಮ. 
ಎಲ್ಲರೂ ಸಹಕರಿಸಿ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಇರುವದು ಇರುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ 
ಕುಲದಲ್ಲಿ ಕೆಲವೊಂದು ಪರಂಪರೆ ಆಚಾರ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಇವನ್ನು 
ಕುಲದವರು ನಡೆಸುವದಿರುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಕಳವು 
ಮಾಡಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಸುಳ್ಳು ಆಡಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಅಸಮಾನ ಸಹಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಅಕಿ 
ಥಿಯು ವಿಮುಖನಾಗಿ ಹೋಗಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ, ಹೀಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ಕುಲಾಚಾರಗಳು 
ಇರುತ್ತವೆ. 

ಇಂಥ ಕುಲಸರಂಪರೆಗಾಗಿ ಸರ್ವಸ್ತದ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿದ ಹಲವಾರು 
ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನಾವು ನೋಡಬಹುದು. ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟ ವಚನ 
ವನ್ನು ಪಾಲಿಸಲು ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರನು ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದನು. ಅವನ 


ಕರಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಹೆಂಡತಿಯೂ, ಚಿಕ್ಕ ಬಾಲಕನಾದ ರೋಹಿದಾಸನೂ ಅನನೊಡನೆ ಕಾಡಿಗೆ 
'ಹೋದಕು. ರೋಹಿದಾಸನಿಗೆ ಬರಬೇಡವೆಂದು ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರನೂ ಹೇಳ 
ಲಿಲ್ಲ; ತನ್ನ ಮಗನು ತನ್ನ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿದ್ದು ತನ್ಮು ಕುಲಸರಂಸಕಿಯನ್ನು 
ಕಾಯುವದನ್ನು ಕಲಿಯಲೆಂದು. ಶ್ರೀಯಾಳ ಚಾಂಗುಣಿಯರು ಅತಿಥಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ಮಗನನ್ನ ಅರ್ಪಿಸಿದರು. 

ಗೃಹಸ್ಪಾಶ್ರಮದ ಇಂಥ ಉದಾತ್ತ ಮಾದರಿಗಳು ಎಲ್ಲಿವೆ ಇಂದು? 
ಪತಿ ಸೆರೆಮನೆಗೆ ಹೋದರೆ ಹೆಂಡತಿ ಅವನನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸುನದಿಲ್ಲ. 
ಸತಿಯ ಬೆನ್ನ ಹಿಂದೆ ಪತಿ ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ಮಕ್ಕಳ ಬೆನ್ನ ಹಿಂದೆ ತಾಯಿ 
ತಂಜಿ ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ಒಂದೇ ಧ್ಯೇಯದ ಪೂಜೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಭಿನ್ನ 
ಧ್ಯೇಯಗಳಿದ್ದಕಿ ಮಾತು ಬೇರೆ. ಆದರೆ ಆಸಕ್ತಿ ಭಯಗಳಿಂದ ಹಿಂದುಳಿದರೆ 
ಮಾತ್ರ ಗರ್ಹಣೀಯವಾದ ಸಂಗತಿ. 

ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು ? ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನಚರ್ಚೆ ಇಲ್ಲ. ಗಂಡ 
ಹೆಂಡತಿಗೆ ತಾನು ಓದಿದು, ಕೇಳಿದ್ದು ಹೇಳುವ ಪರಿಪಾಠವಿಲ್ಲ. ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಹಬ್ಬಿದ, ಹಬ್ಬುವ ವಿಚಾರಗಳ ಮಾತು ಮನೆಯ ಮಾತಾಗಲೊಲ್ಲವು. 
ಪತಿ ಸತಿಯ ಗುರು. ಆದರೆ, ಈ ಪತಿ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿ 
ದ್ಹಾನೆಯೋ? ಜ್ಞಾನದಾನ ವಿಚಾರದಾನ ಮಾಡುತ್ತಾನೆಯೋ? ಸುತ್ತು 
ಮುತ್ತಲು ನಡೆದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಹೆಂಡತಿಗೆ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆಯೋ? 

ಹೆಂಡತಿ ಗಂಡನಿಗೆ ರೊಟ್ಟಿಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. ಆದರೆ 
ಗಂಡನು ಹೆಂಡತಿಗೆ ನಿಚಾರದ ಅನ್ನವನ್ನು ನೀಡುತ್ತಾನೆಯೋ? ಇಂಥ 
ಮಾತೇ ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹೊಳಯುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಹೆಂಡತಿಗೂ ಬುದ್ಧಿ 
ಮನಸ್ಸು ಹೃದಯಗಳಿವೆ ಎಂಬ ಅರಿವೇ ಅವನಿಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಮಾತು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಎತ್ತುವದಿಲ್ಲ. ಹುಡುಗರಿಗಂತೂ 
ತಿಳಿಯುವ ಗತಿಯೇನು? ಹೆಂಡತಿ ಬೆಳೆಯುವದು ಅಜ್ಜಾ ನದಲ್ಲಿ, ಮಕ್ಕ 
ಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವವಳು ಅವಳು. 

ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳಿದ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮವಲ್ಲ. 
ಬಕಾಸುರನ ತುತ್ತು ಆಗುವ ಸರತಿ ಬಂದಾಗ ಆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಟುಂಬದ 
ಬದ್ದ ಪ್ರಕಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತಾನು ತುತ್ತಾಗುವೆನೆಂದು ಮುಂಡೆ 
ಬಂದಿತು. ಇದು ನಿಜವಾದ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿರುವವರ, ಒಂದೇ ವಿಚಾರ 
ದಿಂದ ಒಂದೇ ಧ್ಯೇಯದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವವರ ಮಾದರಿ. 


ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳು ಹಳದಿ 


ಸಂಯಮದ ಪಾಠ ಕಲಿಸುವ ಸಾಲೆ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮ. ಇದೊಂದು 
ತಪಶ್ವರ್ಯೆ. ನಮ್ಮ ಮನಸಿನ ಒಲವುಗಳನ್ನು ಅಂಕಿತದೆಲ್ಲಿಡಲು ನಾವು 
ಇಲ್ಲಿ ಕಲಿಯುತ್ತೇವೆ. ಚಿಕ್ಕ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಜೋಪಾನ ಮಾಡುವದಿರುತ್ತದೆ. 
ಅವರ ಲಹರಿಗಳಂತೆ ನಡೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೆಜ್ಜೆಹೆಜ್ಜೆಗೆ ಕೋಪ ಬಂದರೆ 
ನಡೆಯುವದು ಹೇಗೆ? ಗೃಹಸ್ಥ ಶ್ರಮವು ನಮಗೆ ತ್ಯಾಗದ ಪಾಠಗಳನ್ನು 
ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. ಸತಿ ಪತಿಗಾಗಿ, ಪತಿ ಸತಿಗಾಗಿ, ಸತಿಪತಿಗಳಿಬ್ಬರು ಮಕ್ಕಳಿ 
ಗಾಗಿ, ಹೀಗೆ ಒಬ್ಬರಿಗಾಗಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬರು ತ್ಯಾಗಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಎರಡನೆ 
ಯವರು ಆನಂದದಲ್ಲಿರುವದನ್ನು ನೋಡಿ ಆನಂದಪಡುವದೇ ಗೃಹೆಸ್ಸಾಶ್ರ 
ಮದ ಪಾಠ. 

ಅರ್ಧನಾರಿನಬೇಶ್ಚರ ಮಾನವನ ಗುರಿಯು. ಪುರುಷನು ಕರೋ 
ರನು ಮತ್ತು ಸ್ತ್ರೀಯು ಮೃದುವು ಇರುತ್ತಾರೆ. ಸತಿಯಿಂದ ಪತಿಯು ಮಿದು 
ವಾಗುವದನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕು. ಪತಿಯಿಂದ ಸತಿ ಕಠೋರಳಾಗುವದನ್ನು 
ಕಲಿಯಬೇಕು. ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದಂತೆ ಬೆಣ್ಣೆಗಿಂತ ಮಿದುವಾಗಬೇಕು, ವಜ್ರದ 
ಕಿಂತ ಕಠೋರನಾಗಲೂ ಬೇಕು. ಕೇವಲ ಸ್ತ್ರೀಯಾಗಲಿ, ಪುರುಷನಾಗಲಿ 
ಅಪೂರ್ಣರು. ಇಬ್ಬರ ಗುಣದ ಕೂಡುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣತೆ ಇದೆ. ಇದ 
ನ್ಲೆಲ್ಲಾ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಶಾಲೆ ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮ. ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಉತ್ತಮ 
ನಾಗರಿಕರಾಗುವಂತೆ ತರಬೇತಿ ಮಾಡುವದು ತಾಯಿ ತಂಜಿಯೆರ ಕರ್ತವ್ಯ. 
ಹುಡುಗರು ಚನ್ನಾ ಗಬೇಕಾದರೆ ತಾಯಿ ತಂದೆಯರು ನೆಟ್ಟಿಗಿರಬೇಕಾಗು 
ತ್ತದೆ. “ಹಿರೇ ಅಕ್ಕನ ಚಾಳಿ ಮನೆಮಂದಿಗೆಲ್ಲ.'' ಆಚಾರ, ಉಚ್ಚಾರ, 
ನಿಚಾರ ಎಲ್ಲವೂ ಚೆನ್ನಾಗಿರಬೇಕು. ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮಸಹಕಾರ ಕರ್ತ 
ವ್ಯಗಳು ಮಕ್ಕಳಿದಿರು ಇರಬೇಕು. ತಾಯಿ ತಂದೆಯರು ದಿನಾಲು ಬಡಿದಾ 
ಡಿದರೆ ಮಕ್ಕಳ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಅನಿಷ್ಟ ಪರಿಣಾಮವಾಗುತ್ತದೆ. ಸಣ್ಣವ 
ರಿರುವಾಗ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಆದ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಬಹುಕಾಲ ಬಾಳುತ್ತವೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಮಕ್ಕಳು ಉತ್ತಮರಾಗುವಂತೆ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿಯ ವಾತಾವರಣ 
ವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಬೇಕು. “ಬೆಕ್ಕು ಅಡ್ಡ ಬಂದರೆ ಕೆಲಸವಾಗುವದಿಲ್ಲ.'' ಇವೆ 
ಮುಂತಾದ ಹುಚ್ಚು ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಇಪ್ಪತ್ತನೆ ಶತಮಾನದ ಬಾಲಕರ ಮನ 
ಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬರದಂತೆ ಜಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸಬೇಕು. ಮನಸ್ಸು ದುರ್ಬಲನಾಗಲು 
ಅನುವಾಗುವಂಥ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಸಂಗಗಳು, ಸನ್ನಿವೇಶಗಳು ಬಾಲಕರ ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ಬರದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಎಷ್ಟು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಜೋಪಾನ 


ಜಲ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಮಾಡುವದು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ, ಅವರ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಅನುವು ಮಾಡಿಕೊಡಲು 
ಬರುವದೊ, ಇದನ್ನು ತಾಯಿತಂದೆಯರು ನೋಡಬೇಕು. ಯಾಕಂದರೆ 
ಮುಂದೆ ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಮತ್ತು ಸನ್ಯಾಸ ಆಶ್ರಮವನ್ನು ಸೇರಬೇಕಾಗಿರುವುದು. 
ವಾನಪ್ರಸ್ಥಾಶ್ರಮ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಕಾಳಕ್ಕ ಯಾನ ಹೊಣೆಯೂ ಇರಬಾ 
ರದು. ವಯಸ್ಸಿನ ೬೦ನೇ ವರುಷಕ್ಕೆ ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಸ್ವೀಕರಿಸುವದಿದ್ದರೆ 
ಕೊನೆಯ ಮಗನು ಆಗ ಕನಿಷ್ಟ ೨೦ ವರ್ಷದವನಾದರೂ ಇರಬೇಕು. 
ಅಂದಮೇಲೆ ವಯಸ್ಸಿನ ೪೦ನೇ ವರುಷವೇ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹಡೆಯುವದನ್ನು 
ತಡೆಯಬೇಕು. ಅದರಂತೆಯೇ ಈ ವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ೪-೫ ಮಕ್ಕಳಿಗಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹಡೆಯಬಾರದು. ತಮಗೆ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಲ್ಕು 
ಶಿಕ್ಷಣ ಕೊಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿದ್ದಷ್ಟು ಮಕ್ಕಳನ್ನೇ ಹಡೆಯಬೇಕು. ಇದೆಲ್ಲ 
ಸಾಧಿಸಲು ಸಂಯನುನು ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗ. ಸಂಯಮ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದವರು 
ಸಂತತಿ ನಿಯಮನದ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ ಸಂಯ 
ಮನವೇ ಮಾನವನ ರಿಜವಾದ ಶೋಭೆ. 

ಸಂಯನು, ತ್ಯಾಗ, ಪ್ರೀತಿ, ಸಹಕಾರ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ವಾಸನಾ 
ವಿಕಾರಗಳನ್ನು ತಡೆಯುವದನ್ನು ಗೃಹಸ್ಥ ಶ್ರಮವು ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. ಇರುವಿ 
ಕೆಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತೇವೆ. ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿಯ 
ಹುಳಿ ಹೋಗಿ ಅದರಲ್ಲಿ ಸವಿ ಬರುತ್ತದೆ. ಈ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮರ್ಯಾದಿತ 
ಕುಟುಂಬದ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಸೇವೆ ಮಾಡುವಾಗ 
ನಾವು ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಕಲಿತ ಗುಣಗಳ ಉಪಯೋಗವನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಡುವದಿರುತ್ತದೆ. . ಸಮಾಜವೇ ಕುಟುಂಬವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಆತ್ಮದ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿ ಸುವದಿರುತ್ತದೆ. 

ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ನೆಂದರೆ ವನವನ್ನು ಸೇರುವವನು. ಭವನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ವನವನ್ನು ಸೇರುವವನು. ಇವರು ನನಗಳಲ್ಲಿ ಆಶ್ರಮಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ ತಮ್ಮ 
ಅನುಭವದ ಲಾಭವನ್ನು ಜನಕ್ಕೆ ಕೊಡತಕ್ಕನರು. ಇನರಂಥ ಉತ್ತಮ 
ಶಿಕ್ಷಕರು ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಶಿಕ್ಷಕರೆಂದರೆ ಒಳ್ಳೆ ಅನುಭವಿಕರೂ, ನಗೆಮುಖ 
ದವರೂ, ಶಾಂತ ಸ್ವಭಾವದವರೂ ಇರಬೇಕು. ನಾನಪ್ರಸ್ತರಿಗೆ ಹೊಟ್ಟೆಗಾ 
ದರೂ ಬಹಳ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಇಂದು ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ಸೇವಾ 
ನಿವೃತ್ತರು ಇದ್ದಾರೆ. ನಿಜವಾಗಿ ಇವರು ವೇತನವಿಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ ಇರುವಿಕೆಯ 
ಅನುಭವದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾಡಿಕೊಡಬೇಕು. ಆಶ್ರಮಗಳನ್ನು 


ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳು ೧೮೩ 


ಆರಂಭಿಸಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಇಡೀ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಣ ಪ್ರಸಾರವು ಹತ್ತು 
ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆಗುವದು. ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥ ತಿಯನ್ನೆ 
ಹೊಗಳುತ್ತಾ, ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮೊಮ್ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಆಡಿಸುತ್ತ ಬೆಂಗಳೂರೊ, 
ಪುಣೆಯೋ, ಧಾರವಾಡೋ, ಇಂಥ ಊರಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಡಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಸಿ 
ಕೊಂಡು ಕೂತುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ದೇಶದಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಮೊಮ್ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಆಡಿಸು 
ನದದೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಇವರು ಮರೆತುಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ವಾನಸ್ರಸ್ಥರು ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಕುಟುಂಬದ ಮೇಲಿದ್ದ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು 


n 
0 


ಬಿಟ್ಟು ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯನ್ನು ನಿಸ್ವಾರ್ಥತನದಿಂದ ಮಾಡುವವರೇ 
ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಕ 


ಇದಾದ ಮೇಜೆ ಸನ್ಯಾಸ! ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಮಾಜದ ಸೇನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬ ಥಿರ್ಬಂಧವು ಇವರ ನೇಲಿಲ್ಲ! ಸನ್ಯಾಸಿಗಳಿಗೆ ಹಿಂದು, 
ಮುಸಲ್ಮಾನ, ಕ್ರಿಶ್ಚನ ಮೊದಲಾದ ಭೇದಗಳಿಲ್ಲ. ಭೇದದಾಚೆಗೆ ಹೋಗಿ 
ಅವರು ಎಲ್ಲರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವರು. ಪಶುಪಕ್ಷಿ, ಹುಳಹುಪ್ಪಡಿ, ಗಿಡಗಂಟಿ 
ಸಹ ಅವರ ಗೆಳೆಯರು ಅಂದಮೇಲೆ ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಭೇದ ಮಾಡುವದಂತೂ 
ದೂರೇ ಉಳಿಯಿತು. ಈ ಭೇದದ ಕೆಸರಿನ ಆಚೆಗೆ ಅಜೆ ಇವರ ಇರುವಿಕೆ. 

ಸನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ಅತ್ಮೀಯ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಅಳಿಸುವುದು, ಸನ್ಯಾ 
ಸಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯು ಸಮದೃಷ್ಟಿಯು. ಸನ್ಯಾಸಿಯು ಸೂರ್ಯನ ಕಿರಣದಂತೆ 
ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಇದ್ದಾನೆ. ಅವನು ಗಾಳಿಯಂತೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಜೀವವನ್ನು 
ಕೊಡುವರು. ಸೂರ್ಯನಂತೆ ಪಾನಿತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು 
ಕೊಡುವನು. 

ಹೀಗೆ ಕೊನೆಗೆ ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮದೊಳಗಿಂದ ಪಾರಾಗಿ ಫಿರಹಂಕಾರಿ 
ಯಾಗಿ ವಿಶ್ವಾಕಾರನಾಗುವನು. ನನ್ನ ಆತ್ಮವು ಬೆಳೆದು ಕೊನೆಗೆ ಇಡೀ ಜಗ 
ತ್ತನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇಂದು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಲೋಪವಾಗಿದೆ. ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಸನ್ಯಾಸ ಆಶ್ರಮಗಳ 
ಹೆಸರು ಮಾತ್ರ ಉಳಿದಿವೆ. ಏನೋ ಹೇಗೋ ಬದುಕಿ ಉಳಿದಿದೆ ಗೃಹಸ್ಫಾ 
ಶ್ರಮ; ಅದು ನಿಸ್ತೇಜ ಮತ್ತು ಅಳಬುರುಕವಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿದೆ. 

ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಇದೆಯೋ ಎಂದು ನಾನು ನೋಡಲು 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದೆ. ನನಗಂತೂ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡುಬರಲಿಲ್ಲ. ವರ್ಣಧರ್ಮದ 
ಪ್ರಯೋಗಗಳಂತೂ ಸ್ವರಾಜ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆಶ್ರಮ ಧರ್ಮಗಳು. 


೧೪೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿ 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ ವಿವೇಕ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ಲಿಯೇ ಹುಟ್ಟ ಬೇಕಾಗಿವೆ. ಇವನ್ನು ಇವನ್ನು 
ಯಾರ ಮೇಲೂ ಹೇರುವದು ಅಶಕ್ಯವಾದ ಸ ಒಂದು ಪೇಳೆ ವರ್ಣ 
ವನ್ನು ಹೇರಬಹುದು, ಅದರೆ ಆಶ್ರಮ ಧರ್ಮವನ್ನು ಹೇರುವದು ಸಾಧ್ಯ 
ವಿಲ್ಲ. ವಾನಪ ಪ್ರಸ್ಥ ಸನ್ಯಾಸನೆಂದತೆ ಕ್ಯಾಂನಿಬಣ್ಣ ದ ಬಟ್ಟೆ ಗಳಲ್ಲ. ಆನಂದ 
ಮೂರ್ತಿ ಎಂದು ಕರೆದರೆ ಸ ಸನ್ಯಾಸಿಯಾಗುವನೇ ? ಸನ್ಯಾಸನು ಉದ್ಯೋಗ 
ವಲ್ಲ. ಒಳಗಿನಿಂದ ಬರಬೇಕು ಆ ಪ್ರೇರಣೆಯು. ಆತ್ಮದ ನಿಕಾಸಕ್ಕಾಗಿ 
ಉಕ್ಕೇರಿ ಬರಬೇಕು. ಆದರೆ ಕ್ರಮೇಣ ನಾನು ಬೆಳೆಯಬೇಕೆಂಬ 
ಹಸಿವು ಬೇಕು, 

ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಇಂದು ಸಾವಿರಾರು ವಾನಪ್ರಸ್ಥರ ಸನ್ಯಾಸಿಗಳ ಆವಶ್ಯ 
ಕತೆ ಇದೆ, ನೂರಾರು ಸಂಘಟಕರು ಬೇಕು. ಸಾವಿರಾರು ಪ್ರಚಾರ 
ಕಾರ್ಯ ಮಾಡುವವರು ಬೇಕು. ಉದ್ಯೋಗ, ಆರೋಗ್ಯ, ಶಿಕ್ಷಣ, 
ಆರ್ಥಿಕ ಮೊದಲಾದ ಹಲವಾರು ವಿಧದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಹಬ್ಬಿಸುವವರು ಬೇಕು. ಇಂಥ ವ್ರತವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವನರು ಬೇಕಾಗಿ 
ದ್ದಾರೆ, ಹೌದು! ಬೇಕು! ಆದರೆ ಸಿಗುವವರು ಯಾರು? ವರ್ಣಾಶ್ರಮ 
ಸಂಘಗಳೇನೋ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಒಂದೆರಡು ತಲೆದೋರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಗೃಹಸ್ಸಾ 
ಶ್ರಮದ ಆಚೆಗೆ ಹೋಗುವ ಧ್ಸೈರ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಇಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯನರು ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮವನ್ನು ಜೋಪಾನ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಅನೇಕರಿಗೆ ವರ್ಣವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಲಿದ್ದಾರೆ, 
“ಬನ್ಸಿರಿ ಬನ್ನಿರಿ! ನಿನಿವೆ ನಿಮ್ಮ ಒಲವುಗಳು? ಗೋರಕ್ಷಣ, ಖಾದಿ, 
ಜೇನುಸಾಕುವದು, ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಲಿಸುನದು, ಕಾಗದ ಮಾಡುವದು, 
ಸಮಾಜದ ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವದು,, ಯಾವದಿದೆ ನಿಮ್ಮ ಮನ . 
ಸ್ಸಿನ ಒಲವು? ನಿಮ್ಮ ಮನಸಿನ ಒಲನಿಗೆ ಹೊಂದುವಂಥ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರ 
ಗಳನ್ನು ಅವರು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದಾರೆ ಮತ್ತು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ, ಇದು ನಿಜನಾದ 
ವರ್ಣಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಣದಲ್ಲಿ ತರುವ ರೀತಿಯು. 

ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅತ್ತಿತ್ತ ಅಡ್ಡಾಡುವ ಕೋಟ್ಯವಧಿ ನಿರುದ್ಯೋಗಿಗಳು 
ಇರುವವರೆಗೆ ಮತ್ತು ಅವರಿಗೆ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ ಕೊಡಡಿ ಇರುವ 
ವರೆಗೆ, ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಚ್ಚರಿಸುವದೂ ಕೂಡ ಅಪಹಾಸ್ಯದ 
ಮಾತು. ಮತ್ತು ಯಾನ ಮಹಾತ್ಮನು ಮಹಾಪುರುಷನು ಇಂದು 
ಉದ್ಯೋಗವಿಲ್ಲದೆ ಬಳಲುವ ತನ್ನ ದೇಶಬಾಂಧಿವರಿಗಾಗಿ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ 


ನಾಲ್ಕು ಅಶ್ರ ಮಗಳು ಗಿಬಿಗೆ 


ವ್ಯವಸಾಯಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತಾ _ನೆಯೋ, ಅಂಥ ಮಹಾಪುರುನನು ಧರ್ಮ 
ನಾಶ ಮಾಡುತ್ತಾನೆಂದು ಕೆಲವರು ಕೂಗುವದೆಂದಕೆ ನರ್ಣಧರ್ನುದ 
ದುರ್ದ್ಮೈವವೇ ಸರಿ, 

ನರ್ಣಧರ್ಮವನ್ನು ಪುನರುಜ್ಜೀವನ ಮಾಡುವಂತೆ ಮಹಾತ್ಮರು 
ಆಶ್ರಮ ಧರ್ಮವನ್ನೂ ಮರೆತಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೂ ಸಹ ಕಾಂತಿಯನ್ನು ಕೊಡ 
ಲೆತ್ನಿ ಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಕಳೆದ ಮೂವತ್ತು ವರುಷದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು 
ಪಾಲನ ಮಾಡಿ ಅವರು ಕಾಮವನ್ನು ಗೆದ್ದಿದ್ದಾರೆ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ 
ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಅನರು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾ ರೆ, 
ರಾಷ್ಟ್ರ ದಲ್ಲಿ ಬ್ರ ಹ ೈಚರ್ಯಕ್ಕೆ ಒಂದು ಸ್ಟಾ ನವನ್ನು ಕಲ್ಪಿ ಸಿಕೊಟ್ಟ ದ್ದಾ ಷ್ಟ 

“ ಸುಹಾತ್ಮ್ಮ ರು.ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಾಶ್ರ ie ಕಳೆ ಏರಿಸಿ ನಂತೆ ಗೃಹಸ್ಥ 
ಶ್ರಮವನ್ನೂ ಉಜ್ವರಿಸ ಸುತ್ತಿ ದ್ದಾರೆ. ಪತಿಗಳ ಧೈ €ಯಗಳೇನಿರಬೇ 
1೫0 ಅವರು ಸೂಚಿಸಿ ದ್ಧಾಕೆ, 

ಇನಸ್ರಸ್ಥ ಮತ್ತು ಸನ್ಯಾಸಗಳನ್ನ ಂತೂ ತಮ್ಮ ಸ್ವಂತ ಉದಾಹರಣೆ 
ಯಿಂದಲೆ ಕಲಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ನುಹಾತ್ಮರಿಗಿಂತ ಹಿರಿದಾದ ಸನ್ಯಾಸಿ ಯಾರು 
ಇದ್ದಾ ರೆ ಇಂದು! ನುಹಾತ ಒರ ಆದರ್ಶವನ್ನು ತನಿ ದಿರು ಇಟ್ಟು ಸಾವಿ 
ರಾರು ಕಾರ್ಯಕರ್ತರು ವಾ ಪ ಸ್ಥ ರಾಗಿ 'ಉರ್ಯಪ್ರ ವೃ ತ್ರ ರಾಗಿದ್ದಾ ರೆ, 
ಸನ್ಯಾಸಿಗಳು ಇನ್ನು ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಮಹಾತ ತ್ಮಾಜಿ ಕು ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಸ್ಸ 
ರನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ ಮತ್ತು ಆದರ್ಶ ಗೃಹೆಸ್ಸಾ ತ್ರ 
ಮಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಹಸಸಡುವ ೮ ಸಮ ಹುಟ್ಟಿ ಸಿದಾ ರೆ, 

ನೂರಾರು ವಿಚಾರ ಪ್ರಚಾರಕರನ್ನು ಜಃ ಮಹಾತ ಒರು ನಿಜ 
ವಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕಾಗಿ ಸ್ರಾಣಾರ್ಪಣವನ್ನು 
ಮಾಡಲು ಸಿದ ರಾದ ಸಾವಿರಾರು ಕ್ಷತ್ರಿ ಯರನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಲಕ್ಸಾ 
ನಧಿ ಹಳ್ಳಿ ಗಳಲ್ಲಿ ಹಸಿವೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವ "ಈ ಶಬಾಂಧವರಿಗೆ ನಾಲ್ಕು 
ತುತ್ತು ಅನ್ನ 'ಗುವಂತೆ ಸಾಹಸಪಡುವ ವೈಶ್ಯರನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ, 
ದೇಶದಲ್ಲಿದ್ದ ಹೊಲಸನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿವ ಸಾವಿರಾರು 
ಶೂದ್ರರನ್ನು ಸಹ ಅವರು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮವು 
ಬಾಳಿ ಚಿಳೆಯಬೇಕು ಎಂಬ ನಿಜವಾದ ಕಃ ಭಕಿ ಇದ್ದವರ ರು ಮಹಾತ್ಮ ; 


ರಡಿಯಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಸೇವಾವ್ರತವನ್ನು ಕೈ ಕೊಳ್ಳುವರು, 
ನಿಜನಾದ ವರ್ಣಾಶ್ರಮದ ಮೂರ್ತಿಯೆಂದರೆ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು, 


ಗಿಲೆ೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಅವರು ಈ ಧರ್ಮದ ನಿಜ ಉಪಾಸಕರು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಪ್ರಧಾನ ಸ್ವರೂಪವಾದ ವರ್ಣಾಶ ಶ್ರಮ ಧರ್ಮದ ಹಿರಿದಾದ ತತ್ವವನ್ನು 
ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ ಅವರೇ ಬೆಳಿಸ ಸತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇದು ಎಲ್ಲ ಭಾರತೀಯರ 
ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಡಬೇಕೆಂದು ಹಗಲಿರುಳು ಸಾಹಸಪಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಹಿರಿಉಪಾಸಕನೇ! ನಿನ್ನಿಂದ ಭಾರತದ 
ಮುಖಕ್ಕೆ ಕಳೆ ಏರಿದೆ... ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ನಿಜಸ್ಪರೂಪವನ್ನು 
ನಿನ್ನಿಂದಲೇ ಜಗತ್ತು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಭಾರತೀಯರ, ಮೇಲೆ ನಿನ್ನ 
ಅನಂತ ಉಪಕಾರಗಳು !! 


೧೪. ಹೆಣು 
ಣಿ 


(ಸ್ತ್ರೀ ಸ್ವರೂಪ) 

ಭಾರತೀಯ ಸ್ರ್ರೀಯರೆಂದರೆ ತ್ಯಾಗದ ಮೂರ್ತಿಗಳು; ಮೂರ್ತಿ 
ಮಂತ ತಸಸ್ಯೆ, ಸೇವೆ. ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯೆಂದರೆ ಅಮರ ಆಶಾವಾದ, 
ಅಪಾರ ಶ್ರದ್ಧೆ. ನಿಸರ್ಗವು ಸದ್ದಿಲ್ಲದೆ, ಗದ್ದಲಿಲ್ಲದೆ ಹೂವು ಅರಳಿಸುತ್ತದೆ. 
ತನ್ನ ಕೆಲಸವನ್ನು ಅಖಂಡವಾಗಿ ಸಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆ ಭಾರತೀಯ 
ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಮನೆಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಹಗಲಿರುಳು ದುಡಿದು, ಯಾವ ದೂರು 
ಹೇಳದೆ ಆನಂದವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸುತ್ತಿ ದ್ದಾ ರೆ. ಇಂಥ ಚಿತ್ರವನ ನ್ನು ಎಲ್ಲ ಮನೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಅವಳಿಗೆ ಕ್ಷಣದ. ನಿಶ್ರಾಂತಿ | ಇಲ್ಲ. 

ಸೀತಾ, ಸಾವಿತ್ರಿ , ದ್ರೌಪದಿ, ದ ಇವರು ಅವರ ಆದರ್ಶ 
ಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸೀತೆಯ ಜಿನವನನೆಂಡರೆ ಒಂದು ಅಖಂಡವಾದ ಯಜ್ಞ. 
ಭಾರತೀಯ ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಯ ಇರುವಿಕೆಯೊಂದು ಉರಿಯುವ ಹೋನುವಾಗಿಡೆ. 
ಮದುವೆಯೆಂದರೆ ಯಜ್ಞವು. ಸತಿಯೊಡನೆ ಮದುವೆಯಾದ ಕೂಡಲೆ 
ಈ ಅಖಂಡ ಯಜ್ಞ ಆರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಅವಳ ಮರಣದಿಂದಲೇ 
ಆದು ಕೊನೆಗಾಣುತ್ತದೆ. 

ಸ್ತ್ರೀಯೆಂದರೆ ಮೂರ್ತಿಮಂತ ಕರ್ಮಯೋಗ. ಅವಳಿಗೆ ತನ್ನವೆಂಬ 
ಬೇಡಿಕೆ, ಸೇರಿಕೆಗಳೇ ಇಲ್ಲ. ಗಂಡನ, ಮಕ್ಕಳ ಸೇರಿಕೆ ಬೇಡಿಕೆಗಳೇ 


ಹೆಣ್ಣು ೧೪೭ 


ಇವಳ ಇಚ್ಛೆಗಳು. ಇವಳಿಗೆ ಅವರನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಆಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಷೆಗಳೇ ಇಲ್ಲ. 
ಏನು ಮಾಡುವದಾದರೂ ಸತಿಗಾಗಿಯೇ ಮಾಡುತ್ತಾಳೆ. ಪತಿಯೇ ಅವಳ 
ದೇವರು. 
ಅಡಿಯಾಳಾಗುವದೇ ಆವಳ ಭಾಗ್ಯ! ಕಬೀರನು ದೇವರಿಗೆ ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ. “ ನಾನು ನಿನ್ನ ಗುಲಾಮನು, ನೀನು ನನ್ನ ಒಡೆಯನು” 
(“ಮೈ ಗುಲಾಮ ಮ್ಳ ಗುಲಾಮ ಮೈ ಗುಲಾಮ ತೇರಾ! ತೂ ಸಾಹೇಬ 
ಮೇರಾ'') ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯಾದರೂ ತಿಳಿಯದೆ ತನ್ನ ಪತಿದೇವನಿಗೆ 
ಹೀಗೆಯೇ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ತನ್ನ ಎಲ್ಲವನ್ನು ಅನನಡಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಿಸಿ ಅನ 
ನನ್ನು ಪೂಜಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯು ತಾನು ಪತಿಯೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿದ್ದಾಳೆ. ತನ್ನ 
ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಅಳುಕಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಆದರೆ ಪತಿದೇವರು ಮಾಡಿದ್ದೇನು? 
ದೇವರು ಭಕ್ತನ ದಾಸನಾಗುತ್ತಾನೆ. ನಾರದ ಮಹರ್ಷಿ ಒಮ್ಮೆ ವಿಷ್ಣುವಿನ 
ಕಡೆಗೆ ಹೋದಾಗ ಅವನು ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತಿರುವದನ್ನು ನೋಡಿ ಆಶ್ಚರ್ಯ 
ಪಟ್ಟರು. ತ್ರಿಭುವನವ್ನೊವು ಇವನನ್ನು ಪೂಜಿಸುತ್ತದೆ, ಇವನು ಯಾರನ್ನು 
ಪೂಜಿಸುತ್ತಿರಬಹುದು ! ಭಗವಾನ ವಿಷ್ಣುವು ಹೊರಗೆ ಬಂದು ಅಂದನು. 
“ ಪ್ರಲ್ಲಾದ ನಾರದ ಪರಾಶರ ಪುಂಡಲೀಕ ವ್ಯಾಸಾಂಬರೀಷ 
ಶುಕಶೌನಕ ಭೀಷ್ಮದಾಲ್ಭ್ಯ್ಯಾನ್‌ | ರುಕ್ಮಾಂಗದಾರ್ಜುನ 
ವಸಿಷ್ಠೆ ಬಿಭೀಸಣಾದೀನ್‌ | ಪುಣ್ಯಾನಿಮಾನ್‌ ಪರಮ ಭಾಗವ 
ತಾನಿ” ಸ್ಮರಾಮಿ | 
ಭಕ್ತರು ದೇವರ ದೇವರು. ಭಗವಂತನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳಿ 
ದ್ಹಾನೆ--“ಅರ್ಜುನಾ ಭಕ್ತರು ನನ್ನ ಹಿರಿದಾದ ದೇವರು. ಅವರನ್ನು 
ನೋಡಲು ನನಗೆ ಕಣ್ಣು, ಅವರನ್ನು ಪೂಜಿಸಬೇಕೆಂದು ನನ್ನ ಕೈಯಲ್ಲಿ 
ಕಮಲ, ಅವನನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಎರಡು ಕೃ ಸಾಕಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂದು 
ನಾಲ್ಕು ಕೈ ಭಕ್ತನನ್ನು ನೋಡಲು ಅವನಲ್ಲಿದ್ದ ಬಯಕೆಯ ಮೂಲಕವೆ 
ನಿರಾಕಾರ ಪ್ರಭು ಸಾಕಾರವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಎಂಥ ಸವಿಭಾವವಿದು ! 
ನಾವು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಎರಡನೆಯನರ ದಾಸರಾದರೆ ಅವರು ನಮ್ಮ 
ದಾಸರಾಗುತ್ತಾರೆ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ದಾಸರಾಗುವದೆಂದರೆ ಮುಕ್ತರಾದಂತೆಯೆ, 
ಆದರೆ ನಾವು ನಮ್ಮ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ದೃಶ್ಯ ಎಂಥದು? ಸ್ತ್ರೀಯು 
ಎಲ್ಲರ ಅಡಿಯಾಳಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತಾಳೆ, ಪ್ರೇಮವನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ಶಿಳಲ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಆದರೆ ಅವಳಿಗೆ ಆನಂದವಾಗಬೇಕು, ಸುಖವಾಗಬೇಕೆಂದು ಅವಳ ದಾಸ 
ರಾಗುವವರಾರು? ಅವಳ ಮನಸ್ಸಿನ, ಹೈದಯದ ಹೆಸಿವುಗಳನ್ನು ಅರಿಯು 
ನವರಾರು? 

ಸ್ರೀ ಹೃದಯವನ್ನು ಸೇರುವವರು, ಅದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವವರು 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ ಶ್ರ್ರೀಜೀವನದ ಅಂಗಳದಲ್ಲಿಯೇ ಆಡುವರು. 
ಅವಳ ಅಂತರ ಗ ಸ ಹನನ ಸೇರುವನರಾರೂ ಇಲ್ಲ! ಅವಳ ಅಂತರ 
ti ಔದಾನೀ್ಯದಿಂದ ತುಂಬಿದೆ. ಅಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಪ್ರೇಮದ 

ಲಶಗಳನ್ನು ಒಯ್ಯುನವರಾರೂ ಇ ಜಲ್ಲ. ಸಪ್ರೀಹು ದ ಯವು ಮೂಕವಾಗಿ? 

ಸಹರಾ ಬಾಯಿಯೇ ಇಲ್ಲ. ಅವರ ತೃಡೆಯಗಳು ಆಳವಾಗಿರುತ್ತವೆ, 

ಗಂಭೀಕವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಅವಳು ಪ್ರೇಮಯಾಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ; 
ನೀವು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳ ಹೃದಯದ ಅರಿವು ಗಂಡಸರಿಗೆ ಇಲ್ಲ. 
ಏನೋ ಅವರಿಗೆ ಹೊಟ್ಟಿಗೆ ಅನ್ನ, ಚಂದಾದ ಬಟ್ಟೆ ಕೊಟ್ಟರೆ ಆಯಿತು 
ಎಂಬುದೊಂದೇ ಸ ಗಂಡೆಸರಲ್ಲಿದದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆಯೇ ಇಲ್ಲ! ಅವರ 
"ಆತ್ಮದ ದರ್ಶನನೇ ಇಲ್ಲ ಈ ಮಹನೀಯರಿಗೆ. ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಆತ ವೇ 
ಇಲ್ಲ ಅನ್ನುವವರಿಗೆ ಸ ಸರತಿ ಅದೆ ಕೆಲವರದು. ಆತ ವೇ ಇಲ್ಲ ಟಿ 
ಮೋಕ್ಷದ ಮಾತೇ ಇಲ್ಲ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಯ ಸಹನ ಮಾಡುವ ಮನೋವೃತ್ತಿ ಯ ದುರುಪ 
ಯೋಗವನ್ನು ಸರು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಮಕ್ಕಳ ಜೋಪಾನದ 
ಕಡೆ ಲಕ್ಷಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಬೇನೆಬೇಸರಿಕೆ ಬಂದರೆ ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಗಂಡನ ನಿದ್ದೆ ಕೆಡಬಾರದೆಂದು ಇಡೀ ರಾತ್ರಿ ಮಕ್ಕಳು ಅತ್ತರೆ ಅವರನ್ನು 
ತೊಡೆಯ ಮೇಲೆ ಮಲಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾಳೆ ಈ ಮಹನೀಯಳು. 

ಪತಿಯು ಎಂಥ ಸ್ವಭಾವದವನಿದ್ದರೂ ಅವನ ನನ್ನು ಸತಿಯು ಸಂಬಾ 
ಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾಳೆ. ಮನೆತನದ ಮಾನವನ್ನು ಸಾಯುತ್ತಾಳೆ. ಬಂದ 
ಕಷ್ಟಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸಹಿಸಿ, ಮನೆಯ ಹುಳುಕನ್ನು ಎಂದೂ ಹೊರಗೆಡಹುವ 
ದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಕಂಬನಿ, ದುಃಖ ಎರಡನೆಯವರ ಎದುರು ಎಂದಿಗೂ 
ತೋಡಿಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. 

ಗಂಡನ ಲಹರಿಗಳನ್ನು ಸಂಬಾಳಿಸುವದೇ ಅವಳ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ಹೆಣ್ಣು ರಳ 

ತಾನು ಬರುನದು ರಾತ್ರಿ ೧೦-೧೧ ಘಂಟೆಗೆ, ಸಾಸ ಹೆಂಡತಿ ಹಾಡಿ 
ನೋಡುತ್ತ ಕೂತಿರುತ್ತಾಳೆ. “ಇನ್ಟೊತ್ತು ಸ ಕೂತಿ? ನೀನು 
ಊಟಿವೇಕೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ?'' ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ 
ಎಂದಾದರೂ ಹಣಿಕಿ ನೋಡಿದ್ದರೆ ಇಂಥ ಶಬ್ದಗಳು ಅವನ ಬಾಯಿಂದ 
ಹೊರಬೀಳುತ್ತಿದಿ ದಿಲ್ಲ 

ಗಂಡನ ಯ] ಹೆಂಡತಿಯ ಸರ್ವಸ್ವ! ಅವಳ ಕಣ್ಣು 
ಯಾವಾಗಲೂ ಗಂಡನ ಮುಖವನ್ನೇ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತನವೆ. ಅವನು 
ಆ ಅವನ ತುಟಿಯ ಮೇಲೆ ಸ್ಮಿತವಿದ್ದರೆ ಅದೇ ಅವಳ 
ಮೋಕ್ಷ. ಪತಿಯ ಒಂದು ಸನಿಶಬ್ಧವೆಂದರೆ ಅವಳ ಸ್ವರ್ಗ. ಎಷ್ಟು 
ಅಲ್ಪ ಸಂಶುಸ್ಟೇದ್ದಾಳ ಬಾ ರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯು! ಆದರೆ ಇಷ್ಟು ಸಹ 
ಅವಳಿಗೆ ದುರ್ಲಭವಾಗಿದೆ. 

ಗಂಡನು ಪಾಪಿ ಇರಲಿ, ದುಷ್ಟ ಚಟದವನು ಇರಲಿ) ಎಂಥವ 
ನಿದರೂ ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಅವನ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಒಮ್ಮೆ 
ಕಟ್ಟಿದ ಗಂಟು- ಮದುವೆಯ ಗಂಟು ಎಂದೂ ೪ ಉಚ್ಚತ ತಕ್ಕದ್ಧ ಲ್ಲ. ಕಲನು 
ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಘಟಸ್ಪೋಟದ ರೂಢಿ ಇದ್ದರೂ ಅದು bre 
ಸುಸಂಸ್ಥೆ ತರ ಲಕ್ಷಣವೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವದಿಲ್ಲ. ಸ್ತ್ರೀ ಎಂದರೆ ಅವಳು 
ಪೂಜಿಸುನದು ಒಂದೇ ದೇವರು. 

ಗಂಡನು ಕೆಟ್ಟನನಿದರೂ ಅವನನ್ನು ಬಿಡುವದು ಹೇಗೆ? ಒಮ್ಮೆ 
ತನ್ನ ವನು ಜಬ! ಮುಗಿಯಿತು. ತನ್ನತನದ ಭಾವವೆಂದರೆ ಚ 
ನಿದ್ದಂತೆ, ಮಣ್ಣು ಹೊನ್ನಾ ಗುವದು. ಮಕ್ಕಳು ಪು ಪುಂಡಾಟಿಕೆ ಮಾಡಿದರೂ 
ಅವರನ್ನು ಬಿಸಾಟ ಸಕು? ತಾಯಿಯೇ ತುಚ್ಛ ಮಾಡಿದ 
ಮೇಲೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು ನೋಡುವವರು ಯಾರು? 1 ಭಾರ 
ತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯು. ತಾನೇ ತನ್ನ ಗಂಡನನ್ನು ದೂಷಿಸಿದರೆ, 
ದೂರ ಇಟ್ಟರೆ ಅವನನ್ನು ನೋಡುವವರಾರು? ಜಗತ್ತು ಅವನನ್ನು 
ದೂಹಿಸಿದರೂ ಮನೆಹೆಂಡತಿ ಅವನನ್ನು ಒರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಳು. “ಗೃಹಿಣೀ 
ಗೃಹಮುಚ್ಯತೆ,'' ಸತಿ ಎಂದರೆ ಮನೆ. ಮನೆ ಎಂದರೆ ಪ್ರೇಮ, ವಿಶ್ರಾಂತಿ 
ಸ್ಥಾನ, ಈ ಮನೆ ಪತಿಗಾಗಿ ಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ ಇದೆ. 

ಸತಿಸತಿಗೆ ನಡೆಯುನದಿಲ್ಲೆಂದು ಘಳಿಗೆಗೊಮ್ಮೆ ಘಟಸ್ಫೋಟಗಳಾ 
ಗಹತ್ತಿದರೆ ಸಮಾಜವಾದರೂ ಹೇಗೆ ನಡೆಯುವದು? ಅದರಿಂದ ಸಾಧಿಸುವ 


ತ 
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ದಾದರೂ ಏನು? ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ತ್ಯಾಗ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾದರೂ 
ಯಾವುದು?`ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡಿ ಬಾಳಬೇಕಾಗಿರುವುದು. ಜಗತ್ತು ಎಂದರೆ ಸಹೆ 
ಕಾರ್ಯ, ಜೋಡಿಸುವದು. ಸಂಸಾರವೆಂದರೆ ಕೊಡುವದು, ತಕ್ಕೊಳ್ಳುವದು. 
ಪತಿ ಸಹಕಾರ ನೀಡದಿದ್ದರೆ ಸತಿ ಅವನನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕೇ? ಇಲ್ಲ. 
ತ್ಯಾಗಯುಕ್ತ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಅವನೊಡನೆಯೇ ಇರುವಳು. “ಇದರಲ್ಲಿಯೇ 
ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ,ಕೆಟ್ಟಿಗುಣಗಳಿದ್ದರ್ಮೂ ಸಹ ಸಂಬಾಳಿಸುವದೇ 
ಪ್ರೇಮವು. ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಸೇವೆಮಾಡುವೆನು. ಏನಾದರೂ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ದೇವರ ಅಂಶವು ಇದೆ. ಒಂದು ದಿನ ಪತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ದಿವ್ಯತೆಯು ಪ್ರಕಟವಾ 
ಗದೆ ಹೋಗದು. ಅವನ ಅತ್ಮಚಂದ್ರಕ್ಕೆ ಗ್ರಹಣ ಹತ್ತಿದರೆ ಅವನನ್ನು 
ಬಿಡಬೇಕೆ ??' ಇಲ್ಲ ಅವನನ್ನು ಕುರಿತು ಸತಿಗೆ ಕರುಣೆ ಬರಬೇಕು. 
ಜಗತ್ತು ಸತಿಯನ್ನು ಅಸಹಾಸ್ಯಕ್ಕೀಡು ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೂ 
ಸತಿಯು ಮಾಡುನದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಬಲಿದಾನ ಮಾಡಿಯಾದರೂ ಅವನನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವಳು. ಯಾನ ಕಾರ್ಯವು ಅವಳ ಜೀವನದಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ 
ಅಂಥ ಕಾರ್ಯಗಳು ಕೆಲವಾವರ್ತಿ ಮರಣದಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ. 
ಸಿಂಧೂ ಸತ್ತಮೇಲೆ ಸುಧಾಕರನು ಸುಧಾರಿಸಿದನು. ಅನಳ ಮರಣ ವ್ಯರ್ಥ 
ವಾಗಲಿಲ್ಲ. 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸರಸ್ಪರರನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವದೆ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿರುವುದು. 
ದಡ್ಡ ಹುಡುಗನಿಗೆ ಕಲಿಸಿದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಕನ ಜಾಣತನವಿದೆ. ದಡ್ಡರನ್ನು 
ದೂಡುವನನು ಶಿಕ್ಷಕನೇ? ಕಲ್ಲು ನೋಡಿ ಗುರುವಿನ ಪ್ರತಿಭೆಯು ಕರಗ 
ಬೇಕು, ಹರಿಯಬೇಕು, ತನ್ನ ಕಲೆಗೆ ನಿಜನಾದ ಅವಸರನಿದೆ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಬೇಕು. ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯು ಸಹ ಇದನ್ನೇ ಅನ್ನುವಳು “ನನ್ನ 
ಹೆಟಿಮಾರಿ ಪತಿಯನ್ನು ನಾನು ಸುಧಾರಿಸುವೆನು. ಇದೇ ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ. 
ನಿರಾಶಳಾಗದೆ ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವೆನು. '' 

"ಫೀರಜಿಂಟಿ'' ಎಂಬ ಹೆಸರಿನ ಒಂದು ಕಾವ್ಯಮಯ ನಾಟಕವನ್ನು 
ಇಬ್ಬೆನನು ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ. ನೀರಜಿಂಟನ ಹೆಂಡತಿಯು ಅಡನಿಯಲ್ಲಿದ 
ಒಂದು ಗುಡಿಸಲದಲ್ಲಿ ಅವನ ಹಾದಿ ಕಾಯುತ್ತಿರುತ್ತಾಳೆ. ಹೀರಜಿಂಟನು 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಸಂಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದನು. 

ಅವನು ವಿಧವಿಧದ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಪಡೆದು ಬಹಳ ವರ್ಷಗಳಾದ 
ಮೇಲೆ ತನ್ನ ಹೆಂಡತಿ ಇದ್ದ ಗುಡಿಸಲಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಅವಳು ಕುರುಡಳಾ 
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ಗಿರುತ್ತಾಳೆ. ಅವಳು ನೂಲುತ್ತ ಕೂತಿದ್ದಳು ಮತ್ತು ತನ್ನ ಗಂಡ ಬಂದೇ 
ಬರುವನು ಎಂಬರ್ಥದ ಪದವನ್ನು ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದಳು. 

ಜಿಂಟ:-- ನೋಡು ನಾನು ಬಂದಿದ್ದೇನೆ, ದಣಿದು ಬಂದಿದ್ದೇನೆ. 

ಅವಳು: ಓಹೋ ನೀವು ಬಂದಿರ್ಯಾ ! ಬಸ್ಸಿ ನೀವು ಬರುವಿರಿ 
ಎಂಬುವದು ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ನನ್ನ್ನ ತೊಡೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಮ್ಮ ತಲೆ 
ಇಟ್ಟು ದಣಿವು ಆರಿಸಿರಿ. ನಾನು ಹಾಡು ಹಾಡುತ್ತೇನೆ. 

ಜಿಂಟಿ;-- ಏನು, ನೀನು ಇನ್ನೂ ನನ್ನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತೀಯಾ ? 

ಅವಳು: ಹೌದು ನೀವು ಬಹೆಳೆ ಒಳ್ಳೆಯವರಿದ್ದೀರಿ. 

ಜಿಂಟ;-- ನಾನು ಒಳ್ಳೆಯವನೇ? ಜಗತ್ತು ನಾನು ಕೆಟ್ಟವನೆಂದು 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ನಿನಗೆ ಮಾತ್ರ ನಾನು ಒಳ್ಳೆಯನನೆಂದು ತೋರುತ್ತೇನೆಯೋ? 

ಅವಳು: ಅಹುದು. 

ಜಿಂಟಿ:-- ಇಲ್ಲ, ನಾನು ಕೆಟ್ಟವನು. 

ಅವಳು: ಇಲ್ಲ ಇಲ್ಲ, ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಕಣ್ಣಿಗೆ ನನ್ನ ಸ್ವಸ್ನದಲ್ಲಿ 
ನೀವು ನನಗೆ ಒಳ್ಳೇಯವರೇ ಕಾಣುತ್ತೀರಿ. 

ಇದು ಆ ನಾಟಕದ ಕೊನೆಯ ಭಾಗ. “ಪ್ರೀತಿಯ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಸ್ಟ 
ದಲ್ಲಿ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀಯ ಜೀವನದ ಸಾರ ಸರ್ವಸ್ವವೂ ಇದೆ. ಗಂಡ 
ನನ್ನು ಕಾಣುವ ಅವಳ ಕಣ್ಣುಗಳೇ ಬೇರೆ ಇರುತ್ತವೆ. ಆ ಕಣ್ಣುಗಳ ಕಲ್ಪ 
ನೆಯು ನಮಗೆ ಬರುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಎಷ್ಟು ದುಷ್ಟ ನಿದ್ದರೂ ಕೂಡ 
ಒಂದು ದಿನ ಅವನು ಒಳ್ಳೇ ರೀತಿಯಿಂದ ನಡೆಯುವನೆಂಬ ಅಮರ ಆಕೆ 
ಸ್ತ್ರೀಯ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. 

ಮನೆಯೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯರಂತೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಕಲಿಸುವ ಸಾಲೆ. 
ಹುಚ್ಚನಾಯಿ ಕಂಡಕಂಡವರನ್ನು ಏಕೆ ಕಚ್ಚುತ್ತದೆ? ಅದು ಜಗತ್ತನ್ನು 
ದ್ರೇಷಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ತನ್ನ ಹಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡ ವಿಷವನ್ನು ಎಲ್ಲಿ 
ಯಾದರೂ ಕಾರಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು ಎಂದು ಅದಕ್ಕೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆ 
ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ವಭಾವ. ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾಮಕ್ರೋಧಾದಿ ವಿಷ 
ವನ್ನು ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಕಾರಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಅದನ್ನು ಕಾರಿಕೊಂಡರೆ ಅವನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನ. ಹೊಟ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿದ್ದ ವಿಷವನು 
ಕಾರಿಕೊಳ್ಳುವ ಸ್ನಳವೆಂದರೆ ಮನೆ. ಪತಿ ಸತಿಯ ಮೇಲೆ ಹರಿಹಾಯು 
ವನು, ಅತ್ತೆ ಸೊಸೆಯನ್ನು ದೂಸಿಸುವಳು; ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ನಮ್ಮ ವಿಕಾರ 
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ಗಳಿಗೆ ಹೊರಬೀಳಲು ಅನಕಾಶ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಸತಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ “ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮನಬಂದಂತೆ ನಡೆಯಿರಿ. ನಾನು 
ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಹಿಸಲು ಸಿದ್ಧಳಿದ್ದೇನೆ. ನನ್ನ ಮೇಲೆ ಸಿಟ್ಟಾಗಿರಿ, ನನ್ನ 
ಮೇಲೆ ಒದರಿಕೊಳ್ಳಿರಿ, ನಿನ್ಮು ಕಾನುಕ್ರೋಧಗಳನ್ನು ಶಾಂತಗೊಳಿಸಿರಿ. 
ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಸಶುತ್ವನನ್ನೆ್ಲ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಸುರಿದು ಸುಟ್ಟುಬಿಡಿರಿ. ನಿಮ 
ಪಶುತ್ವವನ್ನು ಸುಟ್ಟುಬಿಡುವ ವೇದಿಯು ನಾನು. ಮನೆಹೊರಗೆ ಹೋಗು 
ವಾಗ ಪಶುಪತಿಯಾಗಿ ಹೋಗಿರಿ.” ಶಿವನಾಗಿ ಹೋಗಿರಿ, ಸತ್‌ಸ್ಕರೂಪಿ 
ಯಾದ ಪತಿಯನ್ನು ಶಿನಶಂಕರನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯು ಸ್ತ್ರೀಯು. 
ಸತಿ ಸತಿಯನ್ನು ಮಾನನನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಾಳೆ, ಅವನನ್ನು ಶಾಂತಗೊಳಿ 
ಸುತ್ತಾಳೆ. ಸಿರಗೊಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಮತ್ತು ಅವನನ್ನು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿಡುತ್ತಾಳೆ. 

ಆದರೆ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಾಧಿಸಲು ಪತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮದ ಶಕ್ತಿಯು ಇರ 
ಬೇಕು. ಅವಳ ಪ್ರೇಮದಲ್ಲಿ ಕಸುನಿರಬೇಕು. ಅವಳ ಸೇನೆ ಬಲನತ್ತರ 
ವಾಗಬೇಕು. ಪ್ರೇಮದಲ್ಲಿ ತೇಜಸ್ಸು ಓಜಸ್ಸು ಬೇಕು. ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೂತು ಅಳುವ ಪ್ರೇಮನಿರಬಾರದು. ಪ್ರೇಮವು ಅಳಲು ಹಚ್ಚುನದಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರೇಮವು ಕರ್ತವ್ಯ ಮಾಡಲು ಪ್ರವೃತ್ತ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಪತಿಗೆ ವ್ಯಸನ 
ಗಳಿದ್ದರೆ, ದುಶ್ಚಟಿಗಳಿದ್ದರೆ ತನ್ನ ಪ್ರೇಮದ ಬಲದಿಂದ ಸತಿಯು ಅನನ 
ಮನವೊಲಿಸಲು ಸಮರ್ಥಳಾಗಬೇಕು. ಅವರಿಗೆ ಸೆರೆ ಕುಡಿಯಗೊಡ 
ಬಾರದು, ಯಾವ ವ್ಯಸನವೂ ಪತಿಯ ಸಮೀಪ ಬರದಂತೆ ಸತಿಯ 
ಜೀವನದ ಸುದರ್ಶನ ಚಕ್ರವು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು, | _ 

ಮಾಂಡವ್ಯ ಖುಷಿಗೆ ಅವನ ಸತಿಯು, ಓರ್ವ ವೇಶ್ಯೆಯ ಮನೆಗೆ 
ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋದ ಕಥೆ ಇದೆ. ಇದು ಧ್ಯೇಯದ ಪರಮಾವಧಿಯೇ 
ಸರಿ! ಈ ತ್ಯಾಗದ, ಧೈರ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ನನಗೆ. ಸತಿಯ 
ಸೇರಿಕೆ ಬೇಡಿಕೆ ತನ್ನವೇ. ಅನನು ಶಗಣಿ ಕೇಳಿದರೂ ಕೊಡತಕ್ಕದ್ದು. 
ನನ್ನ ಕೈ ಅವನೇ. ತನಗೆ ಬೇಕಾದದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ನನ್ನ ಕೈಯಿಂದ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ 
ಬಹುದು. ನಾನು ಕೇವಲ ಅವನ ಅಡಿಯಾಳು | 

ನನಗಂತೂ ಈ ಆದರ್ಶದ ಕಲ್ಪನೆ ಸಹ ಮಾಡಲು ಬರುವದಿಲ್ಲ. 
ಭಾರತೀಯ ಸತಿಯ ಆದರ್ಶವು ದೌರ್ಬಲ್ಯದ ಮಾದರಿ ಎಂದು ನಾನು 
ಅನ್ನಲಾರೆ. ನಾನು ಪತಿಯೊಡನೆ ಎರುನೆನು, ಇಳಿಯುವೆನು, ಪತಿ ಇದ್ದಲ್ಲೆ 
ನಾನು, ಅವನ ಇಚ್ಛೆ ನನ್ನ ಇಚ್ಛೆ. ಈ ಮೇಲಿನ ಆದರ್ಶದ ಇದುರು 
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ನನ್ನ ಕಣ್ಣು ಕುಕ್ಕುತ್ತನೆ. ನನ್ನ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಅದು ಸಹನವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ` 

ಇದೂ ಒಂದು ಪತಿಯನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವ ಅನೇಕ ಮಾರ್ಗದೊಳೆಗಿನ 
ಒಂದು ಮಾರ್ಗ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ ಇದು ಕಠಿಣವಾದ ಮಾರ್ಗವು, 
ಇದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಸ್ತ್ರೀಯರ ಆದರ್ಶವಾಗಲಾರದು. ಏನಿದ್ದರೂ ಇಂದು 
ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯ ಆದರ್ಶವು ದುರ್ಬಲವಾಗಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಪ್ರಖರತೆ 
ಇರಬೇಕೆಂದು ನನ್ನ ಬಯಕೆ. ಘಟಸ್ಪ್ಸೋಟದ ಕಾಯಿಡೆಯ ಸುದ್ದ 
ನಾನಿಲ್ಲ.:ಆದರೆ ಪ್ರೇಮ, ಸಹಕಾರ್ಯ, ಸುಕ ತ್ಯಾಗ ಈ ರಬ ಗಳಿಗೆ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನ ಅರ್ಥವಿದ್ದರೆ, ಅವುಗಳಿಗೆ ಏನಾದರೂ ಬೆಲೆ ಇದ್ದರೆ 
ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಗೆ ಬೆಲೆ ಉಳಿಯಬೇಕು ಎಂಬ ಆಕೆ ಇದ್ದ ರೆ, ಸತಿಪತಿಯರು 
ಯಾವ ಸ ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಸರಸ್ಪ ರರನ್ನು ಬಿಡಬಾ 
ರದು. ಇದೇ ಶೆ ಶ್ರೀಯಸ್ಯ ರವಾದ ಮಾರ್ಗನೆಂದು ನನಗನಿ ಸುತ್ತದೆ, ಇದರಲ್ಲಿ 
ಮಾನವತೆ ಇಡೆ, ಮಾನವನ ದಿವ್ಯ ತೆ ಇದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಕೈಕೊಳ್ಳುವ, ಕೈಕೊಂಡ ವ್ರತದಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ತೇಜಸ್ಸು, ಓಜಸ್ಸು, ಬರಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅದರಂತೆ ಅವರ ಪ್ರೇಮ ವೃತ್ತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ವೈಶಾಲ್ಯವೂ ಕಂಡುಬರಬೇಕಾಗಿದೆ. ಸ್ತ್ರೀಯರ ಪ್ರೇಮವು ಆಳ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ನಿಶಾಲತೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅದರ ಕ್ಷೇತ್ರವು 
ಸಂಕುಚಿತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮನೆಯಾಜಿಗೆ ಅವರ ದೃಷ್ಟಿ ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಮನೆತನಗಳಲ್ಲಿ ಜಗಳಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ಸ್ತ್ರೀಯರೆಂದು ಅನ್ನುವ 
ದಂಟು, ಸ್ತ್ರೀಯರ ಕ್ರಿತಿಜವು ಬೆಳೆಯಬೇಕು. ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲಿನ ಜಗ 
ಕ್ರಿನ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು ಅವರು: ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿದ್ದ ಸುಖ- 
ದುಃಖದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. ಒಡಕಿನ ಭಾವವನ್ನು ಅಳಿಯ 
ಬೇಕು, ತನ್ನ ಗಂಡ, ಮಕ್ಕಳಾಚೆಗಿದ್ದ ಜಗತ್ತನ್ನು ನೋಡಲು ಹವಣಿಸ 
ಬೇಕು. 

ವಕೀಲನ ಹೆಂಡತಿಯು ಅನ್ನುತ್ತಾಳೆ “ನನಗೇನೂ ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲ. 
ಹೊಟ್ಟೆ ಗೆ ಅದೆ, ಉತ್ತಮವಾದ ಬಟ್ಟೆ ಗಳಿವೆ. ನನ್ನ ಮಕ್ಕ ಳಿಗೆ ಎಲ್ಲ ಶಿಕ್ಷಣ 
hres ಮನೆ ಇದೆ. Es ಇದೆ. ಫೋನ ಕಿಡಿಯೋ ಸಹ 
ಇವೆ.” ಆದರೆ ಅವಳು ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಿಸ್ತರಿಸಬೇಕು. ಎಲ್ಲಿಂದ 
ಭರುತ್ತದೆ ಈ ದುಡ್ಡು? ಇದನ್ನು ಗಳಿಸಲು ತನ್ನ ಪತಿಯು ಅನ್ಯಾಯ 


ವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೋ, ಬಡವರನ್ನು ಗೋಳಿಗೆ ಗುರಿಪಡಿಸುತ್ತಾಕೋ. 
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ಇದನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. ತನ್ನನ್ನು ಸಿಂಗರಿಸಲು ಬಡವರ ಮನೆ ಹಾಳಾಗಿ 
ದೆಯೋ ವಿಚಾರಿಸಬೇಕು. 

ಇದರಂತೆ ವ್ಯಾಪಾರಸ್ಥನ ಹೆಂಡತಿ, ಡಾಕ್ಟರನ ಹೆಂಡತಿ, ಸರಕಾರಿ 
ನನಕರನ ಹೆಂಡತಿ ಇವರೂ ವಿಚಾರಿಸಬೇಕು. ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರು 
ಇಂಥ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಎಂದೂ ಕೇಳುನದಿಲ್ಲ. ಗಂಡಸರೂ 
ಅನರನ್ನು ಅಜ್ಞಾನದ ಕತ್ತಲೆಯ ಮುಸುಕಿನಲ್ಲಿಯೇ ಇಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ 
ಪತಿಯ ಪಾಪದ ಪಾಲುಗಾರಳು ತಾನೂ ಇದ್ದದ್ದು ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ತನ್ನ ಸಿರಿನಂತ ಪತಿಯು ನೂರಾರು ಜನರ ಮನೆ 
ಗಳನ್ನು ಮುರಿದು, ತನ್ನನ್ನು ಒಡವೆ ಅಲಂಕಾರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸಿದ್ದಾ 
ನೆಂಬುದನ್ನು ತನ್ನ ವಕೀಲ ಸತಿಯು ನೂರಾರು ಒಕ್ಕಲಿಗರನ್ನು ಬಿಕ್ಸೆಗೆ 
ಹಚ್ಚಿ, ತನಗೆ ಜರತಾರಿ ಶಲ್ಲೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ದ್ಹಾನೆಂಬುದನ್ನು, ತನ್ನ 
ಡಾಕ್ಟರ ಪತಿ ನೂರಾರು ಬಡಬಾಂಧವರ ಕಡೆಯಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಓೀಯನ್ನು 
ತಕ್ಕೊಂಡು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಫೋನೋ ರೇಡಿಯೋ ಇಟ್ಟದ್ದಾನೆಂಬುದನ್ನು, 
ಈ ಭಾರತೀಯ ನಾರಿಯರು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಈ ನಿಚಾರವು 
ಅವರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಂದರೆ ಅವರು ಚೇತರಿಸಿಕೊಂಡು ಏಳುವರು. 
ಯಾಕಂದರೆ ಧರ್ಮವು ಸ್ತ್ರೀಯರ ಜೀವನವು. 

ದೇವರು ದಿಂಡರು, ವ್ರತಗಳು ಹಬ್ಬಗಳೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರು 
ಮಗ್ನರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ, ಆದರೆ ತಮ್ಮ ಸಂಸಾರವು ಪಾಪದ ದುಡ್ಡಿನಿಂದ ನಡೆ 
ದಿದೆಂಬ ಮಾತಿನ ಅರಿವು ಅವರಿಗಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಅಜ್ಞಾನದ ಕತ್ತಲದ ಮುಸು 
ಕಿನಲ್ಲಿರಬಾರದು ನಮ್ಮ ಸ್ತ್ರೀಯರು. ಅವರು ತಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಿಶಾಲ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವು ನೆರೆಗೊಳ್ಳುವದು. 
ತಾನು ದಾನ ಮಾಡುವ ದುಡ್ಡು ಹೇಗೆ ಗಳಿಸಲಾಯಿತು? ಯಾರಿಗೆ ತಾನು 
ದಾನ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ? ಅದರ ನಿನಿಯೋಗವು ಯೋಗ್ಯ ರೀತಿಯಿಂದ ನಡೆ 
ಯುತ್ತದೆಯೋ, ಇಲ್ಲವೋ? ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಪಾಷದ ದುಡ್ಡು ಪಾಪಕ್ಕೆ ಹೋಗುವದು. ಒಮ್ಮೆ ಇದರ 
ಅರಿವು ಜಂದಮೇಲೆ ರೇಶ್ಮಿ ಸೀರೆಗಳು ಅವರಿಗೆ ಅಸಹ್ಯವಾಗುವವು! ಒಡವೆ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಕೆಂಡದಂತೆ ಕಾಣುವವು! ಅಂತಸ್ತುಗಳು ನರಕದಂತೆ ಅನಿಸುವವು! 
ಆಗ ಪತಿಯು ದುಡ್ಡು ಸನ್ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಗಳಿಸಬೇಕೆಂಬ ನಿಚಾರವು ಅವರಿಗೆ 
ಹೊಳೆಯುನದು, 
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ಕಾಪಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಹೊಸ ಗೊತ್ತುಗುರಿಗಳು ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಕಾಣು 
ವಂತೆ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸಿ ಕೊಡಬೇಕು. ಅಂದಕೆ ಮಾತ್ರ ಧ್ಯೇಯಗಳು 
ಅಮರವಾಗುವವು.  ಆಕಳೆದ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಇದು ವರೆಗೆ ಅವರೇ 
ಕಾಯ್ದಿ ದ್ದಾರೆ. ರುಚಿಯ ಆರೋಗ್ಯದ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಪರಾಕಾಷ್ಠೆಗೆ ಅವರೇ 
ಒಯ್ದಿ ದ್ಹಾರೆ. ಏಕಾದಶ, ಉಪವಾಸ್ಕ ದಾನ ಇವೆಲ್ಲವೂ ಅವರಿಂದಲೇ 
ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಳಿಯದೆ ಉಳಿದಿವೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಸ್ತ್ರೀಯರು 
ಧ್ಯೇಯಗಳನ್ನು ಗೊತ್ತು ಪಡಿಸುತ್ತಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಒಮ್ಮೆ ಧ್ಯೇಯಗಳ್ಳು 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ಮೇಲೆ ಅವು ಅಳಿಯದಂತೆ ಅವರು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ, 
ಮನೆತನಕ್ಕೆ ಬೇಕ್ಷಾಗುವ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವ ಕೆಲಸ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಗಂಡಸರದು, ಅವುಗಳನ್ನು ಕಾಯುವದು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳ ಕರ್ತವ್ಯ. 
ಅದರಂತೆ ಪುರುಷರು ಕೈಕೊಂಡ ಗುರಿಗಳನ್ನು ಅವರು ಜೋಪಾನಮಾಡಿ 
ಬೆಳಿಸುವರು, 

ಗಂಡಸರು ಹೊಟ್ಟೆಯ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಉಪೇಕ್ಷಿಸಬಹುದು, ಆದರೆ 
ಸ್ತ್ರೀ ಎಂದಿಗೂ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಪ್ರರುಷರು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತಾವು 
ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಧ್ಯೇಯಗಳನ್ನು ಬಡಲು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡಬಹುದು; ಆದರೆ ಹೆಣ್ಣು 
ಮಕ್ಕಳು ಅವನ್ನು ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಯಾಳನು ಅತಿಥಿಯೊಡನೆ ಊಟಕ್ಕೆ 
ಕೂಡಲು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಅವನ ಧೈರ್ಯಕುಗ್ಗುತ್ತದೆ; ಆದರೆ ಅವನ ಸತಿ 
ಚಾಂಗುಣಿಯು ಅವನನ್ನು ಕೈಹಿಡಿದು ಅತಿಥಿಯೊಡನೆ ಊಟಕ್ಕೆ ಕೂಡಿ 
ಸುತ್ತಾಳೆ. ಅವನ ಧ್ಯೇಯ ಬಾಲಕನನ್ನು ಸಾಯಗೊಡುವದಿಲ್ಲ. 

ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವು. ಈ ಮಾತನ್ನು ನಾವು 
ಚನ್ನಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಮತ್ತು ಹೊಸ ಧ್ಯೇಯಗಳು ಭಾರತೀಯ 
ಸ್ತ್ರೀಯರ ಮನಸ್ಸಿಗೆ, ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. 
ಅಂದರೆ ಅವು ಉಳಿಯುವವು, ಬೆಳೆಯುವವು. ಖಾದಿ, ಸ್ವದೇಶಿ, ಗ್ರಾಮೋ 
ದ್ಯೋಗ, ಹರಿಜನಸೇವೆ ಮೊದಲಾದ ಧ್ಯೇಯಗಳು ಇನ್ನು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ವ್ರತಗಳಾಗಿ ಸರಿಣನಿಸಲಿ. ಸ್ತ್ರೀಯರ ಧರ್ಮಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಚೇತರಿಸಿರಿ. 
ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅವರ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಒಪ್ಪುವಂತೆ ಮಾಡಿರಿ. ಅವರು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಅದು ರಾಷ್ಟ್ರಧರ್ಮವಾಗುವದು. ಸ್ತ್ರೀಯರ ಸೆಟ್ಟಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ದದ್ದು ಎಂದೂ ನಷ್ಟನಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


Ks 
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ಶತಾಯಿ-ಮಾತೆ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸ್ತ್ರೀಯರ ಅಪಾರ ಮಹಿಮೆಯು 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿತುಳುಕುತ್ತಿದೆ. ಜೋಪಾನ ಮಾಡು 
ವದು ಅವರ ಕರ್ತವ್ಯ. ಮಕ್ಕಳನ್ನು, ಪತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ಥ್ಯೇಯಗಳನ್ನು 
ಜೋಪಾನ ಮಾಡುವರು. ಯಾರಿಗೂ ಸಾಯಗೊಲ್ಲುವದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಎಲ್ಲ 
ರಿಗೂ ಪ್ರೀತಿ ನೀಡುವರು, ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುವರು. ಈಶ್ವರ ಸ್ವರೂಪಳೇ 
ತಾಯಿ! ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಭಕ್ತರು ಈಶ್ವರನಿಗೆ ತಾಯಿ ಎಂದು ಸಂಬೋಧಿಸು 
ಶ್ತಾರೆ. ದೇವರ ಪ್ರೇಮದ ತಿರುಳನ್ನು ಯಾರಾದರೂ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ತೋರುತ್ತಿದ್ದರೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತಾಯಿಯೇ, ಮತ್ತಾರಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಮಾತೃವಂದನನಿದೆ. 
ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ದೇವರ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ 
ಆಚಾರ್ಯರು ಮೊದಲು “ಮಾತೃದೇವೋ ಭವ'' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಮೊದಲು ತಾಯಿ, ಆಮೇಲೆ ತಂದೆ. ಪತಿ ಸತಿ ಎಂಬುವಲ್ಲಿ ಮೊದಲು 
ಪತಿ ಇದ್ದರೂ ತಾಯಿ ತಂದೆ ಇವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಮಾನ ತಾಯಿಗೆ! ಪತಿಗೆ 
ನಿತನಾಗಬೇಕಾಗುವುದು. ಪತ್ನಿಗೆ ಮಾತೆಯಾಗಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ 
ಎರಡು ಸ್ವರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತೆಯ ಸ್ವರೂಪವು ಉಚ್ಚತರವಾದದ್ದು. 

ಆದ್ದರಿಂದಲೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮಾತೃಪ್ರ ಧಾನವಾದದ್ದು. 
ತಾಯಿಗೆ ಮೂರು ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ ಹಾಕಿದರೆ ಮೂರುಸಲ ಪೃಥ್ವಿ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ 
ಮಾಡಿದಂತೆ. ತಾಯಿ ತಂದೆಯರ ಸೇವೆಯೆಂದರೆ ಮೋಕ್ಷ. “ನ ಮಾತುಃ 
ಸರದೈವತಮ್‌.'' ತಾಯಿಯ ಖುಣನೆಂದಿಗೂ ತೀರುವಂತಿಲ್ಲ. 

ವಿಠ್ಠಲ ತನ್ನ ತಾಯಿ, ಭಾರತವು ನಮ್ಮ ತಾಯಿ, ಆಕಳು ನಮ್ಮ 
ತಾಯಿ ಭಾರತವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ತಾಯಿಯ ಹಿರಿಮೆ. 
ಬೇಕಾದಂಥ ಮಂಗಲಕಾರ್ಯವಿರಲಿ ಮೊದಲು ತಾಯಿಯ ಆಶೀರ್ವಾದ. 

ಗಂಡನ ಸಾವಿರಾರು ಅಪರಾಧಗಳನ್ನು ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಕಿಕೊ 
ಳ್ಳುವ, ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕಾಪಾಡುವ ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯ ಧ್ಯೇಯಗಳನ್ನು 
ಉಳಿಸುವ ಬೆಳೆಸುವ ಈ ಭಾರತೀಯ ಮಾತೆಗೆ ಆನಂತ ವಂದನೆಗಳು, 

ಮತ್ತು ಪತಿ ನಿಧನದ ತರುವಾಯ ಅವನೊಡನೆ ನಗೆಮುಖದಿಂದ 
ಚಿತೆಯನ್ನೇರುನ ಸತಿ ಅಥವಾ ಪತಿಯ ಚಿಂತನದಲ್ಲಿಯೇ ಮಗ್ನರಾಗಿ 
ವೈರಾಗ್ಯದಿಂದ ವ್ರತನುಯ ಜೀವನವನ್ನು ಜೀವಿಸುವ ವಿಧನೆಯು ! ಈ 
ಎರಡು ಪವಿತ್ರ ವಸ್ತುಗಳ ನರ್ಣನವನ್ನು ಮಾಡುನವರಾರು? ಭಾರತದಲ್ಲಿ 


ಹೆಣ್ಣು ote 
ರುವ ಸತಿಗಳ ವೃಂದಾವನಗಳೆಂದರೆ ಮದುವೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಕಿಳಿಹೇಳುವ 
ಮೂಕ ಪ್ರವಚನಗಳು. ಇವು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಕಳೆಯನ್ನೇರಿಸು 
ತ್ತವೆ. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಬರೆದಿಟ್ಟಿ ಯಜ್ಞಮಯ ಇತಿಹಾಸನಿದು. 

ಬಾಲವಿಧನೆ ! ಒಂದು ಕಾರುಣ್ಯ ಪೂರ್ಣವಾದ ಕಥೆ ಅವಳು. ಕ್ಷಣ 
ಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಚಿತೆಯನ್ನೇರುನ ಜೀವನ ಅವಳದು. ಸುತ್ತುಮುತ್ತಲು ನಿಲಾಸಿ 
ಜೀವನ. ಅದರ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಾಳಬೇಕು ವಿರಕ್ತಳಂತೆ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಕ್ಷಣವೆಂದರೆ ಅವಳ ಸತ್ಚಪರೀಕ್ಸೆ. ಮಂಗಲವಾದ್ಯ, ಮಂಗಲ ಸಮಾ 
ರಂಭಗಳು ಜರಗುತ್ತವೆ. ಮದುವೆಯೋ, ಗರ್ಭಾದಾನವೋ, ಕುಬುಸ 
ಮಾಡುವದೋ, ಇವೆಲ್ಲ ನಡೆದಿರುತ್ತವೆ. ಈ ಸಮಾರಂಭಗಳಿಲ್ಲ ಅವಳಿಗೆ 
ವರ್ಜ್ಯ! ಎಲ್ಲಿಯ್ಲೋ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಬೇಕು ಗೋಣುಮುರಿದ 
ಕೋಗಿಲೆಯಂತೆ ಇವಳು. ಎಲ್ಲ ವ್ರತಗಳು ಅವಳಿಗಾಗಿ. ಸಂಯಮ್ಯ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನಿಧಿರಿಸೇಧಗಳು ಇವಳಿಗಾಗಿ. 

ಈ ಎಲ್ಲ ಅಗ್ನಿ ಪರೀಕ್ಷೆಯೊಳಗಿಂದ ದಿವ್ಯತೇಜದಿಂದ ಪಾರಾಗುತ್ತಾಳೆ. 
ಬಾಳಕೃಷ್ಣನೊಡನೆ ಅವಳ ಮಾತು, ಅವನಿಗೆ ನೈವೇದ್ಯ, ಪೂಜೈ, ಎಲ್ಲ 
ನನ್ನೂ ಮಾಡುತ್ತಾಳೆ, ದೇವರ ತಾಯಿಯಾಗುತ್ತಾಳೆ. ಇಂಥ ಹಿರಿದಾದ 
ತಾಯಿಯ ದರ್ಶನವು ಅಪವಿತ್ರವೆಂದು ಎಷ್ಟೋ ಮಠಾಧಿಪತಿಗಳು ಸಾರು 
ತ್ತಾರೆ. ನಿಜವಾಗಿ ಅವಳ ಪಾದದ ತೀರ್ಥ ಕುಡಿಯಬೇಕು. ಈ ಮಹನೀ 
ಯರು ತಮ್ಮ ಉದ್ದಾರಕ್ಕಾಗಿ! ಎಲ್ಲರ ಸೇವೆ ಮಾಡುವದೇ ಅವಳ ಕೆಲಸ, 
ಅಡಿಗೆ ಮಾಡುವಳು, ಬಾಣಂತಿತನವನ್ನು ಸಾಗಿಸುವಳು, ಮನೆತನದಲ್ಲಿ 
ಯಾರಿಗೆ ಅಡಚಣಿ ಬಂದರೂ ಅಲ್ಲಿ ನೆರವಾಗಲು ಅವಳು ಹೋಗುವಳು. 
ಆದರೆ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಅವಳಿಗೆ ಸ್ವಾಗತವಿಲ್ಲ. ಸಹಾನುಭೂತಿಯ ಶಬ್ದನಿಲ್ಲ. 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅವಳಿಗೆ ಆನಂದವಿಲ್ಲ, ಬಿಡುಗಡೆಯಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತನಗಾದ 
ಅವಮಾನನನ್ನೆಲ್ಲ ಸಹಿಸಿ ಅವಳು ಜಗತ್ತಿನ ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನೇ ಬಯಸುತ್ತಾಳೆ. 

ಭಗವಾನ್‌ ಶಂಕರನು ಹಾಲಾಹಲ ವಿಷವನ್ನು ಕುಡಿದು ಜಗತ್ತಿನ 
ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಮಾಡಿದನಂತೆ. ಅದರಂತೆ ಇದೆ ವಿಧವೆಯ ಜೀವನ. 
ಬೈಗಳು, ಅಪಮಾನ ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ನುಂಗಿ ಬಿಡುತ್ತಾಳೆ. ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರ ಸೇನೆ 
ಮಾಡಲು ಸಿದ್ಧಳು 

ಆದರ್ಶ ವಿಧವೆ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಗುರು. ಸೇವೆ ಸಂಯಮನದ ಮೂರುತಿ. 
ಶನಗಾದ ಡುಃಖವನ್ನೆಲ್ಲ ನುಂಗಿ ಜಗತ್ತಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವ ದೇವತೆ, 
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ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಮಹತ್ತರವಾದ ಆದರ್ಶನಿದು. 
ಇಂಥ ದಿವ್ಯ ದೇನತೆಯನ್ನು ಕಂಡರೆ, "ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಲಗ್ಗನಾಗುನ ಗಂಡಸ 
ರನ್ನು ಕಂಡರೆ ಅನರು ಹಂದಿಗಳಂತೆ ತೋರುತ್ತಾರೆ ನನಗೆ. ಧನ್ಯ ಸ್ತ್ರೀ 
ಜಾತಿಯು! 

ಆದರ್ಶವು ಉಚ್ಚವಾದದ್ದಿರಬೇಕು. ಆದರೆ ಅದು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಶಕ್ತಿಗೆ ನಿಲುಕುವಂತಹದಿರಬೇಕು. ನಿಲುಕದಂಥ ಆದಶ ೯ವಿದ್ದ ರೆ ಅಪ 
ಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಈಡಾಗಬೇಕಾಗುವದು. ತ್ರೀಕೃ ಸ್ರ ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಒತ್ತಾ ಯ 
ದಿಂದ ಸನ್ಯಾಸಿಯಾಗಲು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಜಟಕ ಕುಮಾರಿಕೆ 
ಯೆಂದು ತಿಳಿದು ಅವರ ಮದುವೆಯನ್ನು ತಾಯಿತಂದೆಯರು ಮಾಡಬೇಕು. 
ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ಸಹ ಅವರಿಗೆ ಸ್ಟಾತಂತ್ರ್ಯವಿರಬೇಕು. ಅವರಿಗೆ 
ಮದುವೆಯು ಬೇಡವಾದರೆ ಮತ್ತು ಸ್ರೀ ಜಾಕಿಯ ಉದಾತ್ತ ಧ್ಯೇಯ 
ವನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಬೇಕೆನಿಸಿದರೆ ಇನು ನಕಕ: ಅತಿ ಎತ್ತರವಾದ 
ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿಲೆಕ್ಕಿ ಸುವಾಗ ಕೆಳಗೆ ಬೀಳುವ ಸಂಭವವು ಹೆಚ್ಚು ಿ, 
ಆದ್ದ ರಿಂದ ತಮಗೆ 088 ಧೈೇಯವನ್ನೇ ಆಚರಿಸಬೇಕು. 

ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರ ಸಂಯನು, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ, ವೈರಾಗ್ಯ ಇವೆಲ್ಲವು 
ಧನ್ಯವಾದವು ! ಸಾ ಬಸಿ ವರ್ಷ ನುರಿಸಿದ ಈ ಸ ರಾಗ್ಯ ವು ವ್ಯರ್ಥವಾ 
ಗುವದೇ? ಭಾರತೀಯ ಸತಿಮಣಿಗಳೇ, ನಿಮ್ಮ ವ್ಯ ನುಹಿಮೆಯನ್ನು 
ಬಣ್ಣಿ ಸುವದು ನನಗೆ ಅಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು \ ನಿಮ್ಮ, hed ಳನ್ನು ನನ್ನ ಮನ 
ಸಿನ ಇದುರು ತಂದು ನಾನು ಅವನ್ನು ವಂದಿಸುತ್ತೆ ತ್ತೇನೆ. ಮತ್ತು ನನ್ನ 
ಕಂಬನಿಯಿಂದ ನಿಮ್ಮಡಿಗಳನ್ನು ತೊಳೆಯುತ್ತೇನೆ. ಇದಕ್ಕಿಂತ ನನ್ನಂಥ 
ಸಾಮರನು ಏನು ಮಾಡಬಲ್ಲನು ? 


೧೫. ಮಾನನೇತರ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಡನೆ 
ಪ್ರೇಮದ ಸಂಬಂಧಗಳು 


ಮನುಷ್ಯನ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ಅಖಿಲ ಚರಾಚರ ಸೃಷ್ಟಿ ಯ ವಿಚಾ 
ರನು ಅಡಕವಾಗಿರಬೇಕು. ಮಾನವನು ಮಾನವರದಷ್ಟೆ ಸ್ಟೇ ವಿಚಾರವನ್ನು 


ಮಾನವೇತರ ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ಪ್ರೇಮದ ಸಂಬಂಧಗಳು ೧೯೯ 


ಮಾಡಿದರೆ ಮಾನವ ಮತ್ತು ಪಶುಸಕ್ಷಿಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಭೇದವೂ ಉಳಿಯ 
ದಂತಾಗುವದು. ಮಾನವನು ಮಾನವೇತರ ಸ್ಸ ಸ್ಟಿಯೊಡನೆ ಪ್ರೀತಿಯ 
ಸ್ನೇಹದ ಸಂಬಂಧೆಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ಅವನು ಸೃ ಸ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಶ್ರೇಷ್ಠ ನೆನ್ನುವದು ಸಿದ್ದ ವಾಗುನದು. ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನೇ ಬ 
ಬಲ್ಲೆ. ಆದ್ದ ರಿಂದ ನಾನು ಶ್ರೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ ನೆನ್ನಿ ಸಿಕೊಳ್ಳು ನದಕಿ ಕಂತ ನಾನು ಇಡೀ 
ಜಗತ್ತನೆ ಸೇ ಪ್ರೀತಿಸಬಲ್ಲಿ, ಆದ್ದ ರಿಂದ ಶಿ ಶ್ರೀಷ್ಕನೆ ನೆಂದು ಅನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದರಲ್ಲಿ 
ಅ ರೊಡ್ಡಸ್ತಿಕ ಇದೆ, 
ಪಶುಸಕ್ಷಿ ಗಿಡಗಂಬಿಗಳೊಡನೆ ಸ್ನೇಹ ಬೆಳಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು 
ನಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮಾಡಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅವುಗಳಿಗೂ 
ಒಂದು ಸ್ಟಾ ನನಿದಿ, ಮನುಷ್ಯನ ಶಕ್ತಿಗೆ ಮಿತಿ ಇದೆ. ಮರ್ಯಾದಿತ ಶಕ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಸ ಸಾಧ್ಯವಿದ್ದದ್ದೆ ದ ನ್ನೆಲ್ಲಾ ಮಾಡು ಎಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥತಿಯು 
ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಎಲ್ಲ 81 ಸಶುಗಳೊಡನೆ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ನಡೆದು 
ಕೊಳ್ಳುವದು ಸಾಧ್ಯೆನದಿದ್ದರೆ ಎತ್ತು ಆಕಳೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ 
ಫಹ ಆಕಳು ಪ ಪಶುಸೃಷ್ಟಿಯ ಪ್ರತಿನಿಧಿ, ಆಕಳು ಭಾರತೀಯ 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿಯ ಒಂದು ಮುಖ್ಯವಾದ ಘಟಕವಾಗಿದೆ. ತಾಯಿ ತಂದಿ 
ಮುದುಕರಾದ ಮೇಲೆ ನಾವೇನು ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವದಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆ 
ನಮ್ಮ ಮನೆಯಲ್ಲಿದ್ದು ನಮಗೆ ಹಾಲು ತುಪ್ಪ ಕೊಟ್ಟು ಉಣಿಸಿದ ಆಕ 
ನ್ನು ಮುದಿಆಯಿತೆಂದು ನಾನು ಕಟಿಗರ ಕಡಿಗೆ ನ ಮುಪ್ಪಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಾಯಿ ತಂದೆಗಳಿಗೆ “ನೀವು ನಮ್ಮ ಸಲುವಾಗಿ ತನುಮನ 
ಧನದಿಂದ ಇಷ್ಟು ದಿನ ದುಡಿದಿರಿ, ಇನ್ನು ನೀವು ಪೂರ್ಣ ವಿಶ್ರಾಂತಿ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಿರಿ. ನಮಗೆ ಇನ್ನು ಆಶೀರ್ವಾದವನ್ನು ಮಾಡಿರಿ. ನಾವು 
ಕೃತಜ್ಞ ತ ನಿಮಗೆ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುನೆನು'' ಎಂದು ಹೇಳುವಂತೆ 
ನಾವು ) ನಮಗೆ ಹಾಲು ತುಪ್ಪ ಕೊಟ್ಟ ಆಕಳಕ್ಕೂ ಹೇಳಬೇಕು. ಮತ್ತು 
Min ಸಾಯುವ ತನಕ ಸೋ ಮಾಡಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡದೆ 
ಎತ್ತು ಆಕಳು ಮೊದಲಾದ ದನಗಳನ್ನು ಮುದುಕ ಆದಮೇಲೆ ಕಟುಕರಿಗೆ 
ಕೊಡುವದೆಂದರೆ ಕೃತಫ್ಲತೆಯ ಪರಮಾಧಿಯೇ ಸರಿ. ಅವು ತನಗೆ ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಉಪಯೋಗವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಕೇವಲ ಉಪಯುಕ್ತ ತಾವಾದವನ್ನೇ 
ಅನಲಂಬಿಸುವದೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಆಗುವದು. 
ಆಕಳನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿದರೆ, ಅದು ತನ್ನ ಜೀನ 


೨೦೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


'ಮಾನದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಪೂರಿ ಸಿದ ಹಾಲು ತುಪ್ಪ ಗೊಬ್ಬರ ಮೊದಲಾದವುಗಳ 
ಲೆಕ್ಕಹಾಕಿದರೆ, ಅದರ ಬಡ್ಡಿಯಲ್ಲಿ ಸಹ ನಾವು ಅದನ್ನು ಮುದುಕವಾದ 
ಮೇಲೆ ಜೋಪಾನ ಮಾಡುವದು ಸಹಜ ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ಇಂದು ಭಾರತ 
ದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವ ಆಕಳುಗಳು ಸೇರು ಅಚ್ಛೇರು ಹಾಲು ಕೊಡು 
ವಂಥವು, ಯುರೋಪ ಅಮೇರಿಕೆಯಲ್ಲಿಯ ಆಕಳುಗಳು ದಿನಾಲು ೩೦- 
೪೦ ಸೇರು ಹಾಲು ಕೊಡುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿಯೂ ಇಂಥ ಆಕಳು 
ಗಳಿದ್ದವು ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು “ಐನ ಅಕಬರಿ” ಮುಂತಾದ ಗ್ರಂಥ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ನವೋದಿತ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಅರಿತು 
ಪುನಃ ನಾವು ಗೋಸಂಗೋಸನ, ಗೋಸಂವರ್ಥನೆಯನ್ನು ಕೈಕೊಂಡರೆ 
ಇದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿ ಭಾರತ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಹಾಲಿನಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಆಕಳದ ಮೊಲೆಗಳನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೈ ನವು 
ಸಮೃದ್ಧವಾಗುವದು, ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಗೋಕುಲಗಳನ್ನು ಕಾಣುವೆವು. 

ಆಕಳು ನಮಗೆ, ತಾನು ನಮ್ಮ ಮನೆತನದ ಒಂದು ಘಟಕ ಎಂಬ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ತನ್ನ ಕಡೆ ನೋಡಲು ಹಚ್ಚುತ್ತದೆ. ಆಕಳಿಗಾಗಿ ಗೋಗ್ರಾಸ, 
ಆ ಮೇಲೆ ನಾವು ಊಟ ಮಾಡುವದು ಗೋವಿನ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ 
ನಾವು ಈ ರೀತಿ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುತ್ತೇನೆ. “ಗೋಮಾತೆ! ನೀನು ಮೂಕಳು, 
ಮೊದಲು ನಿನ್ನ ನೆನಹು. ನಿನ್ನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಾನು ಇಡೀ ಸಶುಸೃಸ್ಟಿ 
ಯನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತೇನೆ. ನಿನಗೆ ತರ್ಪಣ [ಮಾಡಿದರೆ ಇಡಿ ಪಶುಸೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಮುಟ್ಟಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ.” ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಗೋವಿನ ಮಹತ್ವವು 
ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಬಣ್ಣಿ ಸಲಾಗಿದೆ. ಆಕಳನ್ನು ಕುರಿತು ಸಾವಿರಾರು 
ಹಾಡುಗಳಿವೆ. ಆಕಳ ಕರುನಿನೊಡನೆ ಭಾರತದ ಮಕ್ಕಳು ಆಡುನದನ್ನು 
ನಾವು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಆಕಳ ಕರುನೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ 
ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರಂತೆ. 

ನಮ್ಮ ಹುಡುಗರ ಹುಟ್ಟದ ಹನ್ನೆರಡನೆಯ ದಿನ ನಾಮಕರಣ ದಿನ 
ನೆಂದು ನಾವು ಆಚರಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅದರಂತೆ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಆಕಳ 
ಕರಗಳಿಗೂ ಒಂದು ದಿವಸ ಕಲ್ಪಿಸಿದೆ. ಆಶ್ವೀನ ಕೃಷ್ಣ ಪಕ್ಷದ ದ್ವಾದಶಿಯೇ 
ಈ ದಿವಸ, “ವಸು ಬಾರಸ” ಎಂಬ ಹೆಸರು ಇದಕ್ಕಿದೆ. ಎಂಥ ಸಹೃದ 
ಯವಾದ ಭಾನನೆ. | | 

ಆಕಳ. ಆಕಳಕರ ಇವುಗಳ ಪೂಜೆಯ ಹಬ್ಬ ಆಚರಿಸುವಂತೆ, ಎತ್ತು 


ಮಾನವೇತರ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಡನೆ ಪ್ರೇಮದ ಸಂಬಂಧಗಳು ತಿಂಗ 


ಗಳ ಹಬ್ಬವಾದರೂ ಅದೆ. ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ “ಮಣ್ಣೆತ್ತಿನ ಅಮವಾಸಿ'' 
ಎಂದು ಆಚರಿಸುವದುಂಟು, ಅದರಂತೆ ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ “ಪೊಳ್ಳಾಚಾ 
ಸಣ” ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಂದು ಎತ್ತುಗಳನ್ನು ಸಿಂಗರಿಸಿ 
ನಿಜೃಂಭಣೆಯಿಂದ ಮೆರೆಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮನೆಯ ಯಜಮಾನಕಿಯ 
ಆಭರಗಳನ್ನು ಎತ್ತುಗಳಿಗೆ ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ದುಡಿದು, ಸವೆದು 
ನಮಗೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ ಸೇನೆಯನ್ನರಿತು ನಮ್ಮ ಕೃತಜ್ಞತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸು 
ತ್ತೇನೆ, ಈ ಹಬ್ಬಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಂದೊಡನೆ ಕೃತಜ್ಞತೆಯಿಂದ 
ಕಣ್ಣು ತುಂಬಿ ಬರುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆತ್ಮವು ನನಗೆ 
ದಿವ್ಯವಾಗಿ ತೋರುತ್ತದೆ. 

ಆದರೆ ಇಂದ್ಲು ದಾಸ್ಯ ಅಜ್ಞಾನ ದಾರಿದ್ರ್ಯಗಳ ಮೂಲಕ ನಾವು 
ನಮ್ಮ ದನಗಳನ್ನು ಅತಿ ಕ್ರೂರ ರೀತಿಯಿಂದೆ ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳು ತ್ತೇನೆ. ದನದ 
ಹಬ್ಬದ ದಿವಸ ನಾವು ಮಾಡುವ ಕೃತಿಗಳು ಯಂತ್ರದಂತೆ ಆಗಿವೆ. ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹುರುಳಿಸ್ಸ; ಅದರಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾವವು ನಮ್ಮ "ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ನಾಟ 
ರೊಲ್ಲದು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ತಮ್ಮ ಜೀವದಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ 
ದನಗಳನ್ನು ಜೋಪಾನಮಾಡುವ ಒಕ್ಕಲಿಗರನ್ನು ಅಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 
ಎನ್ಟೋ ಒಕ್ಕಲಿಗರು ಅವರ ಎತ್ತುಗಳಿಗೆ ಬೈದರೆ ಸಹ ಸಿಟ್ಟಗೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. “ಆಕಳು ಎತ್ತುಗಳಿಂದ 
ನಿಮಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ತಕ್ಕೊಳ್ಳಿರಿ ಅವನ್ನು ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಿರಿ, 
ಆದರೆ ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಸಡೆಯಿರಿ, ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಅವುಗಳಿಗೆ 
ನೀರು ಮೇವು ಕಾಳು ಕೊಡಿರಿ, ಬಾರಕೋಲಿನಿಂದ ಹೊಡೆಯಬೇಡಿರಿ, 
ಮೂಕ ದನಗಳ ಆಶೀರ್ವಾದ ಪಡೆಯಿರಿ, ನಿಮಗಾಗಿ ದುಡಿದು ಸವೆಯುವ 
ಈ ದನಗಳಿಗೆ ಕೃತಜ್ಞರಾಗಿರಿ, ದನಗಳಿಗೂ ಪ್ರೇನುದ ಭಾವವಿದೆ. ಒಡೆ 
ಯನ ಪ್ರೀತಿಯ ಕೈ ಮೈಗೆ ಹತ್ತಿದೊಡನ ಅವು ಕುಣಿಯಕತ್ತುತ್ತವೆ. 
ಒಡೆಯ ತೀರಿಕೊಂಡ ಮೇಲೆ ಕೂಳು ನೀರು ಬಿಟ್ಟು ತಾವೂ ಸತ್ತ ದನಗಳ 
ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 

ಮಹಮ್ಮದ ಪೈಗಂಬರರು ಕುರಾಣದಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. "ಸಂಜೆಯಾದ 
ಕೂಡಲೆ ದನಗಳು ನಿಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಇದ್ದ ಪ್ರೇಮದಿಂದಲೇ ನಿಮ್ಮ ಮನೆಗೆ 
ತಿರುಗಿ ಬರುತ್ತವೆ.” ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇದು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಭೂಷಣಾಸ್ಸದ 
ವಾದದ್ದು. 


೨೦೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಆಕಳ ರೂಪದಿಂದ ಪಶುಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ನಾವು ಸಂಬಂಧನಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡಂತೆ ಗಿಳಿ, ಕಾಗೆ, ಗುಬ್ಬಿಗಳೊಡನೆ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳಿಸಿ ಪಕ್ಷಿ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ನಮ್ಮ ಸ್ನೇಹವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಎಲ್ಲ ಪಕ್ಷಿಗಳೊ 
ಡನೆ ಸ್ನೇಹ ಬೆಳಿಸುವದು ಅಸಾಧ್ಯವಾದ ಮಾತು. ಅಂತೇ ಆಸ ಸ್ಟಿಯ 
ಕೆಲವು ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳೊಡನೆ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವದು. 

ಚಿಕ್ಕಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಉಣಿಸುವಾಗ ತಾಯಂದಿರು ಕಾಗೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿ, 
ಗುಬ್ಬಿಯನ್ನು ಕರೆದು, ಗಿಳಿಯನ್ನು ಉಣಿಸಿ ತುತ್ತು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದಾದರೂ ಪಕ್ಷಿ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನೆನಹು ನಮಗೆ ಆಗುತ್ತದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಪಕ್ಷಿಗಳ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ನಾವು 
ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಅಂದವಾದ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಸಂಬಂಧವು ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿದೆ. ನಯನ ಮನೋಹರವಾದ ನವಿಲುಗರಿಯ ವಿಸ್ತಾರವನ್ನು ಮರೆ 
ಯುನರಾರು ? ನವಿಲು ನಮಗೆ ಪವಿತ್ರವಾದ ಪಕ್ಷಿ. ಕೈಯಲ್ಲಿ ನೀಣೆ 
ಕೊಟ್ಟು ಸರಸ್ವತಿಯನ್ನು ನಾವು ನನಿಲಿನ ಮೇಲೆ ಕೂಡಿಸಿ ಬಿಟ್ಟೆವು, 
ನವಿಲಿನ ದರ್ಶನ ಶುಭದಾಯಕವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ನಾವು ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ದೀಪಕ್ಕೆ ಸಹ ನವಿಲಿನ ಆಕಾರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. 

ಅದರಂತೆ ಕೋಗಿಲೆ; ಎಂಟು ಶಿಂಗಳು ಮರೆಯಾಗಿ ವಸಂತ ಮಾಸ 
ದಲ್ಲಿ ಅದರ ಕಂಠವು “ಕೂವೂ ಕೂವೂ'' ಎಂಬ ಹಾಡನ್ನು ಹಾಡಿ ಎಲ್ಲ 
ರನ್ನು ತಣಿಸುತ್ತದೆ. ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಗಿಡಗಳಿಗೆ ಹೊಸ ಚಿಗುರು ಬಂದದ್ದನ್ನು 
ನೋಡಿ ಕೋಗಿಲೆಯು ಸ್ಫೂರ್ತಿಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಅವಳು ಬಹಳ ನಿನಯ 
ಶೀಲಳು, ಲಜ್ಞಾಶೀಲಳು, ಗಿಡದಲ್ಲಿ ದಟ್ಬಾದ ಎಲೆಗಳ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ 
ಯಾರಿಗೂ ಕಾಣದಂತೆ ಕೋಗಿಲೆ ಕೂತು ಹಾಡುತ್ತದೆ. ಕೋಗಿಲೆಯ ಶಬ್ದ 
ಕೇಳದೆ ಉಣ್ಣುವಂತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ವ್ರತವನ್ನು ಎಷ್ಟೊ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು 
ಕೈಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಅದಕ್ಕೆ “ಕೋಕಿಲಾ ವ್ರತ'' ವೆಂಬ ಹೆಸರು. 

ಗಿಳಿ! ನಾವು ಎಂದಾದರೂ ಇದನ್ನು ಮರೆಯಬಹುದೇ? ಕೆಂಪಾದ 
ಚುಂಚು, ಹಚ್ಚಗಾದ ಮೈ, ಅದರ ಮಾತ್ತು ಶೀಳು ಹಾಕುವ ಧ್ಯನಿ, 


ಅತ್ತಿತ್ತ ತೂಗಾಡುವ ಗೋಣು ! ಅದರ ಸಡಗರ ನೋಡಬೇಕು ಮತ್ತು 
ಮನಸ್ಸು ಸಂತೋಷಗೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಗಿಳಿಗೆ ಸಂಜರದಲ್ಲಿ ಇರುವದು ಬೇಡಾ 
ದದ್ದು; ಅದರೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಪಕ್ಷಿಯೊಡನೆ ತನ್ನ ಸ್ನೇಹ ಬೆಳಿಸಬೇಕೆನ್ನುನ 
ಕ ಗಿಳಿಯ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ಬಹಳ ನಹಿಸು 
ತಾ 


ವ್‌ 


ಮಾನವೇತರ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಡನೆ ಪ್ರೇಮದ ಸಂಬಂಧಗಳು ತಿಂತ್ಸಿ 


ನಮ್ಮ ಹುಡುಗರಿಗೆ ನಾವು ರಾಘು, ಮೈನಾ, ಹಂಸಾ ನೊದಲಾದ 
ಪಕ್ಷಿಗಳ ಹೆಸರನ್ನಿಡುತ್ತೀನೆ. ಈ ರೀತಿ ವಿವಿಧ ಬಗೆಯಿಂದ ಮಾನವನು 
ಪಶುಸಕ್ಷಿಗಳೊಡನೆ ತನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಇದರಂತೆ ವನಸ್ಪತಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವ ಎಲ್ಲ 
ವೃಕ್ಷಗಳ ಹುಲ್ಲುಗಂಟಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ನೋಡುವದು ಮಾನವನಿಗೆ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದ ಮಾತು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಏನೋ ವನಸ್ಪತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಪ್ರತಿನಿಧಿ 
ಯೆಂದು ತುಳಸಿ, ಬೆಲಪತ್ರಿಗಿಡ್ಕ್‌ ಆಲದಮರ, ಅರಳಿಮರ, ಹೀಗೆ ಕೆಲ 
ವೊಂದು ಮರಗಳ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸುತ್ತಾನೆ ಮಾನವನು. ಅವನ್ನು ಒಳ್ಳೇ 
ನ್ರೀತಿಯಿಂದ ಜೋಪಾನ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ತುಳಸಿಯ ಲಗ್ನ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 
ಅರಳಿಮರದ ಮುಂಜಿನಿಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಕಟ್ಟಿ ಕಬ್ಬಿಸು 
ತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ತನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಬಿಳೆಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನೆವ 
ದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ಸ್ನೇಹ ಬೆಳಿಸುವದು. ವನಭೋಜನ ಮಾಡುವದು, 
ದೇವರಿಗಾಗಿ ಹೂ, ಪತ್ರಿ, ಕರಿಕೆ ತರುವದು, ಮನೆಯ ಕೋಟದಲ್ಲಿ 
ಹೂವಿನ ಗಿಡ ಬೆಳಿಸುವದು. 

ಭಾರಕೀಯ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳ ಮೇಲಿದ್ದ 


ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. ಶಕುಂತಲೆ ಮಾವಿನ ಗಿಡ ಮತ್ತು ಅತಿ-ಮುಕ್ತ 
ಲತೆಯ ಮದುವೆಯನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಬಳ್ಳಿಯಿಂದ ವೃಕ್ಷಕ್ಕೆ 
ಸೊಗಸು. ಬಳ್ಳಿ ಗಿಡದ ಮೇಲೆ ಹಬ್ಬುವದು, ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗೆ ಆಧಾರ. ಶಕುಂತಲೆ 
ಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವಾಗ ಕಣ್ರನುಹಖುಷಿಯು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. “ಗಿಡಗಳಿಗೆ 
ನೀರು ಹಾಕದೆ, ಶಕುಂತಲೆ ನೀರು ಕುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವಳು ಹೂಗಳನ್ನು 
ಮುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದಳು. ಹೂವೆಂದರೆ ಹುಚ್ಚು ಅವಳಗೆ, ಆದರೂ ಅವಳು 
ಯಾವ ಗಿಡದ ಹೂವನ್ನಾಗಲಿ ಎಲೆಗಳನ್ನಾ ಗಲೀ ಹೆರಿಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ.'' 
ಶಕುಂತಲೆಗೆ ಬೀಳ್ಕೊಡಲು ಕಣ್ಣನು ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಆ 
ಪ್ರೇಮವನ್ನು ಸುರಿಸುವ ಶಕುಂತಲೆಯನ್ನು ಅಗಲುವಾಗ ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳ 
ಲ್ಲವೂ ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಸಿರಬೇಕು. 

ರಾಮನು ಹನ್ನೆರಡು ವರ್ಷ ವನವಾಸಕ್ಕೆ ಹೊರಟನು. ಆಗ ಅವನಿಗೆ 
ಸಂಕಟನೆಂದೆನಿಸಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅಯೋಧ್ಯೆಯಲ್ಲಿಯ ಅರಮನೆಗಿಂತ ಅವನಿಗೆ 
ಕಾಡಿನಲ್ಲಿಯ ಗಿಡಗಳೇ ಹೆಚ್ಚು ನ್ರಿಯವಾಗಿದ್ದವು, ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ 
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ರಾಮನಿಗೆ “ಅಡವಿಯ ನಲ್ಲ'' ಎಂದು ಬಣ್ಣಿಸಿದ್ದು ಅಡೆ. ಗಿಡಬಳ್ಳಿ ಗಳು 
ಅನನ ಗೆಳೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಪಂಚವಟಿ ಎಂದೊಡನೆ ರಾಮನು ಇನ್ನು 
ಕಣ್ಣಿದಿರು ನಿಲ್ಲುವನು. ನಿಶಾಲನಾದ ಆಲದ ಮರದ ಬುಡದಲ್ಲಿ ರಾಮ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಸೀತೆಯೆರು ಆನಂದದಿಂದ ಬಾಳಿದರು. ಅಲ್ಲಿ ಸೀತೆಯು ಗಿಡಬಳ್ಳಿ 
ಗಳನ್ನು ಗೋದಾವರಿಯ ನೀರನ್ನು ಹಾಕಿ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿದ್ದಳು. ಪ 
ಗಿಡಗಳನ್ನು ನೋಡಿದೊಡನೆ ರಾಮನು ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಸಿದ್ದು ಉತ್ತರ 
ರಾಮಚರಿತೆಯಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿ ಸಲಾಗಿದೆ. 

ದೇವದಾರು ಗಿಡವನ್ನು ಸಾರ್ನತೀದೇವಿಯು ತನ್ನ ಮಗನಂತೆ 
ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿದ್ದರ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ರಘುವಂಶದಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಆನೆಗಳು ಬಂದು ಆ ಗಿಡದ ತೊಗಬೆಯಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಮ್ಳ ತಿಕ್ಕಿ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಸುಲಿದದ್ದು ನೋಡಿ ಅನಳಿಗೆ ಸಂತಾಪ ಬಂದಿತು. ಅದನ್ನು 
ಕಾಯಲು ಶ್ರೀ ಶಂಕರನು ಕಾವಲುಗಾರರನ್ನು ಇಟ್ಟಿ ದ್ದ ನು. “ಅಮುಂ 
ಪುರಃ ಪಶ್ಯಸಿ ದೇವದಾರುಂ ಪುತ್ರಿ (ಕೃ ತೋಸೌ ವ ಸಭವ್ವಜೇನ' ಎಂದು 
ಸಿಂಹವು ದಿಲೀಪರಾಯನಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತು ದೆ. 

ಈ ರೀತಿ ಗಿಡಬಳ್ಳಿ ಗಳಿಗೂ ನಮ್ಮ ಂತೆ ಭಾವನೆಗಳಿನೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಾವು ನಂಬುತ್ತೇವೆ. "ಔೀಸಿಗೆಯಲಿ ತುಲಸೀ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಅಖಂಡ ಧಾರೆಯ 
ನ್ನೀಯುತ್ತಾರೆ. ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಹೂವುಗಳನ್ನು ಎಳೆಗಳನ್ನು ಹರಿಯಬಾರ 
ದೆಂದು ನಾಡಿಕೆಯಿದೆ. ನಮಗೆ ರಾತ್ರಿ TEN ಹೂವುಗಳು ಕರಿಕೆ 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನ್ನು ಹೆಗಲು ದ ಇಡತಕ್ಕದ್ದು. ರಾತ್ರಿ ಗಿಡಗಳು 
ಮಲಗುತ್ತವೆ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಇದೆ. ಒಂದು ದಿನ ರಾತ್ರಿ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯ 
ವರಿಗೆ ಅರಳಿ ಹಿಂಜುನ ಬಿಲ್ಲಿನ ದಾರಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚಲಿಕ್ಕೆ ಸ್ವಲ್ಪು ಎಲೆಗಳು 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದವು. ಅವರು ಮೀರಾಬೇನಳಿಗೆ ಹೇಳಿದರು. ಅನರು ನಿಂಬಿ 
ಗಿಡದ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಟೊಂಗೆಯನ್ನೆ ತಂದರು. ಆಗ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯ 
ವರು ಅಂದರು. “ಏನಿದು ನಾನು ಸ್ವಲ್ಪು ಎಲೆ ತರಲಿಕ್ಕೆ ಹೇಳಿದರೆ ಇಡೀ 
ಟೊಂಗೆಯನ್ನೆ ಹರಿದುಕೊಂಡು ಬಂದೆಯಲ್ಲ. ನೋಡು, ಈ ಎಲೆಗಳು 
ಹೇಗೆ ಮಲಗಿಕೊಂಡಿವೆ ! ರಾತ್ರಿ ಎಲೆಗಳನ್ನು ಹರಿಯಕೂಡದು. ತೀರ 
ಅಗತ್ಯ ಇದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಬೇಕು ಅಷ್ಟೇ ಸಾವಕಾಶ ಹರಿದುಕೊಂಡು 
ಬರಬೇಕು. ಅಹಿಂಸೆಯ ವಿಚಾರ ಎಷ್ಟು ಮಾಡಿದರೂ ಕಡಿಮೆಯೇ !” 
ಇದನ್ನು ಕೇಳಿ ಮೀರಾಬೇನಳು ಸದ್ಗದಿತಳಾದಳು, | 


ಮಾನವೇತರ ಸೃಷ್ಟಿ ಹೊಡನೆ ಪ್ರೇಮದ ಸಂಬಂಧಗಳು ತ 

ತಮ್ಮ ಜನರ ಬೇಕಿ ಬೇರೆ ಹಬ್ಬಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಗಿಡಗಂಟಿ. ಬಳಿ 
ಮುಂತಾದ ವನಸ್ಪತಿಗಳ ಮೇಲಿನ ನಮ್ಮ ಪ್ರೇಮವು ಕಂಡುಬರುವದು. 
ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕತಿಯು ವನಸ್ಪತಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ ಪ್ರೀಕಿಯ ಸಂಬಂಧ 
ವನ್ನು ಜೆಳೆಯಿಸಿದೆ. ಇದರಂತೆ ಶಿಲಾಸಪ್ತಮಿ ದಿವಸ ಒಲೆಯ ಪೂಜೆ 
ಮಾಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಇದೆ. ನಮಗಾಗಿ ಸುಟ್ಟು ಅನ್ನವನ್ನು ಕೊಡುವ ಒಲೆಗೆ 
ಒಂದು ದಿವಸ ಬಿಡುವು. ಅಂದು ಅದರ ಪೂಜೆ. 

ಹೀಗೆ ದೀಪದೆ ಅಮಾವಾಸ್ಯೆ. ದೀಪ ನಮಗಾಗಿ ಸುಟ್ಟು ಬೆಳಕನ್ನು 
ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಅದರ ಉಪಕಾರವನ್ನು ನೆನೆಸುವ ದಿವಸ. 

ಕೈಯೊಳಗಿನ ಪಾತ್ರೆ ಬಿದ್ದ ಕೂಡಲೆ ಧ್ವನಿ ಹೊರಡುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು 
ಬಂದು ಮಾಡಲು ನಾವು ಕೈ ಹಚ್ಚುತ್ತೇವೆ. ಏನೋ ಆ ಪಾತ್ರೆಗೆ 
ನೋವಾಗಿ ಅದು ಅಳುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಕೈ ಹಚ್ಚಿ ಸಮಾಧಾನ ಮಾಡಿದಂತೆ, 
ಅದಕ್ಕಾಗುವ ದುಃಖವನ್ನು ಅರಿತಂತೆ. 

ಹೀಗಿದೆ-ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿದೆ. ನಾಗಪಂಚಮಿಯ ದಿವಸ ನಾಗರ ಹಾವಿನ ಪೂಜೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡುವದು. ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ, ಸಂಯಮಿಯಾದ, ಅಂದವಾದ 
ನಾಗರಹಾವಿನ ಪೂಜೆ. ನಾಗರ ಹಾವು ಯಾವಾಗಲೂ ಆಡನಿಯಲ್ಲಿಯೇ 
ವಾಸಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಮಳೆಗಾಲದಲ್ಲಿ ಅದರ ಹುತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ನೀರು ಸೇರುವ 
ದರಿಂದ ಏನೋ ಆಶ್ರಯಕ್ಕೆಂದು ನಮ್ಮ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ 
ಅತಿಥಿ ಇದ್ದಂತೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಸೇರುವದು ಕಾಡು, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ, ಸ್ವಚ್ಛತೆ, 
ಪರಿಮಳ. ಅದು ಹೂವಿನ ಹತ್ತರ ಹೋಗುವದು, ಕೇದಿಗೆಯನ್ನು ಮೂಸಿ 
ನೋಡುವದು ಮತ್ತು ಚಂದನದ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಅಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳುವದು! ಅದು ಸಹಜ 
ವಾಗಿ ಯಾರಿಗೂ ಕಡಿಯುವದಿಲ್ಲ; ಕಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಾವು. ಇಡೀ ವರ್ಷ 
ದುಡಿದು ಸಿಕ್ಕ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಪುಕ್ಕಟೆಯಾಗಿ ಕಳೆಯಲು ಅದು ಇಚ್ಛೆ 
ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅದರ ಕಡಿತದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ನಾಗರ 
ಹಾವು ಹೊಲಗಳನ್ನು ಇಲಿಗಳ ಉಪದ್ರವದಿಂದ ಕಾಯುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಅದರ ಹುತ್ತಿನ ಹತ್ತರ ಹಾಲು ಅಳ್ಳು ಇಡುವರು. ಅದಕ್ಕೆ “ಕ್ಷೇತ್ರಪಾಲ” 
ಎಂದು ಹೆಸರಿದೆ. ವಿಷಮಯವಾದ ಹಾವಿನಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದ ಗುಣಗಳನ್ನು 
ಕಾಣಲು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 

ಜೀವನದ ಕಡೆ ನೋಡುವ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಭಾರತೀಯ ದೃಷ್ಟಿ ಇದು. 


Sk ಸ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನದಿಗಳ ಉತ್ಸವ ಪೂಜೆ. ಅಖಂಡವಾಗಿ ಅವು ನಮ್ಮ ಹೊಲಗಳಿಗೆ ನೀರು 
ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಸರ್ವತಗಳ ಜಾತ್ರೆ ಪೂಜೆ. ಅವು ನಮ್ಮ ದನಕರುಗಳಿಗೆ 
ಹುಲ್ಲನ್ನು ಕೊಡುತ್ತವೆ, ನಮ್ಮ ನದಿಗಳಿಗೆ ನೀರು ಪೂರೈಸುತ್ತವೆ, ಹೊಲ 
ಗಳಿಗೆ ಉತ್ತಮವಾದ ಮಣ್ಣು ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಅನಂತ ವಂದನೆಗಳು ಈ 
ಸರ್ವತಗಳಿಗೆ, 

ನದಿಗೆ ನಮ್ಮ ತಾಯಿಯೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ತಾಯಿಯ ಹಾಲಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೂ ನಡೆಯಬಹುದು, ಆದರೆ ಈ ನೀರು-ತಾಯಿಯ ಹಾಲು ಬೇಕೇ 
ಬೇಕು. ನಮ್ಮ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ ನದಿಗಳ ಹೆಸರನ್ನು ಇಡುತ್ತೇವೆ. 

ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ ಹಿರಿದಾದದ್ದು ನಮ್ಮ ಸೃಥ್ವಿ! ಎಷ್ಟು ಕ್ಷಮಾ 
ವಂತಳು, ಉದಾರಳು ! ನೇಗಿಲದಿಂದ ಚುಚ್ಚುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ನಮಗೆ ಶೆನೆ 
ಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. ಎಷ್ಟು ಹೊಲಸು ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ನಾವು ಚಲ್ಲು 
ತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಭೂಮಾತೆ ಎಂದಿಗೂ ಸಿಟ್ಟಗೇಳುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳೆಲ್ಲ 
ರನ್ನೂ ಕ್ಷಮಿಸುತ್ತಾಳೆ. “ಭೂಮಾತೆಯನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ನೆನಸು, ಅವ 
ಳನ್ನು ಮರೆಯಬೇಡೆ''ಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. 
ಪೃಥ್ವಿಯ ಹಿರಿಮೆಯನ್ನು ನಾವು ಮರೆತಿಲ್ಲ. ಚಂದ್ರ ಸೂರ್ಯ ಚಿಕ್ಕೆಗಳು 
ಅವಳ ಹೆರಳಿನಲ್ಲಿಯ ಹೊಗಳಿದ್ದಂತೆ. ಸಮುದ್ರವು ಅವಳು ಉಟ್ಟ ವಸ್ತ್ರ 
ವಂತೆ. ಹೊನಿನ ಹಾರಗಳನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಂಡಿದ್ದಾಳೆ, ಹೆಸರು ಕುಪ್ಪಸ 
ವನ್ನು ತೊಟ್ಟಿ ದ್ದಾಳೆ. ಶೇಷ ವಾಸುಕಿ ಇವರು ಅವಳು ತನ್ನ ಕಾಲಲ್ಲಿ 
ತೊಟ್ಟ ತೋಡೆಗಳಿದ್ದಂತೆ.'' 

ಪ್ರಾತಃಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎದ್ದೊಡನೆ “ತಾಯಿ, ನನ್ನ ಕಾಲು ನಿನಗೆ ತಗಲು 
ವನು. ನನ್ನನ್ನು ಕಮಿಸು'? ಎಂದು ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುವದು. 

“ಸಮುದ್ರವಸನೇ ದೇನಿ ಪರ್ನತಸ್ತನ ಮಂಡಿತೆ | 
ವಿಷ್ಣು ಪತ್ನಿ ನಮಸ್ತುಭ್ಶಂ ಪಾದಸ್ಪರ್ಶಂ ಸ್ಥಮಸ್ವ ಮೆ॥ 

ಚರಾಚರ ಸೃಷ್ಟಿಯಮೇಲೆ ಪ್ರೀತಿ ಮಾಡಲು ಹೇಳುವ ಕೃತಜ್ಞತೆ 
ಯನ್ನು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ತೋರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇದೆ ನಮ್ಮದು. ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಅಂತರಾತ್ಮನನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಿರಿ. ಅದರ ದನಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿರಿ ಅದರ 
ಬಾಹ್ಯರೂಪವನ್ನು ಕಾಣಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿರಿ. ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಗುರಿಯನ್ನು 
ತಿಳಿಯಿರಿ, ಅದು ಎಲ್ಲಿ ಹೋಗಬಯಸುತ್ತದೆ, ಏತರ ವಿಚಾರ ಮಾಡ 
ಬಯಸುತ್ತದೆ, ಮತ್ತು ಏನನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಹೊರಟಜಿ ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು 


ಅಹಿಂಸೆ ೨೦೭ 


ಕೊಳ್ಳಿರಿ, ಸಹೃದಯತೆಯಿಂದ, ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ 
ಹಿರಿಯರ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿರಿ. ಗುರಿ 
ಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಲು ಹೆಗಲಿರುಳು ದುಡಿಯುವದೇ ನಮ್ಮ ಕೆಲಸ. 
ನಿಶ್ಚವನ್ನೇ ಪ್ರೀತಿಸಲು ಹಚ್ಚುವ ಹೆಗ್ಗುರಿಯನ್ನು ದಯಸಾಲಿಸಿದ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ, ನಿನಗೆ ಶತಶಃ ಪ್ರಣಾನುಗಳು | ನಿನ್ನನ್ನು 
ಬೆಳಿಸಿದ ಮತ್ತು ಬೆಳೆಯಿಸುವ ಹಿರಿಯರಿಗೂ ಅನಂತ ವಂದನೆಗಳು | 


೧೬. ಅಹಿಂಸೆ 

"ಅಹಿಂಸಾ ಪರಮೋದಧರ್ಮಿ' ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ 
ತಳಹದಿಯಾಗಿರುವ ತತ್ವವು. ಇದು ಭಾರತೀಯರ ರೋಮರೋಮದಲ್ಲಿ 
ಸೇರಿದೆ. ಮೊಲೆಹಾಲಿನೊಡನೆ ಈ ತತ್ವವು ಭಾರತಮ್ಮನ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ದೊರೆ 
ಯುತ್ತದೆ. ಭಾರತದ ವಾತಾನರಣದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಈ ತತ್ವವು ಹರಡಿದೆ. ಭಾರ 
ತೀಯ ಹನೆಯೆಂದರೆ ಈ ತತ್ವದಿಂದ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಲಿದೆ. ಇದನ್ನು 
ಉಸಿರಾಡಿಸುವವರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಈ ತತ್ವವು ನಿದಾನವಾಗಿ ಸೇರಿಬಿಡುತ್ತದೆ, 

ಈ ತತ್ವದ ಮಹತ್ವವು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಹೊಳದಿಲ್ಲ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. 
ಹಿರಿದಾದ ತಪಶ್ಚರ್ಯೆಯು ಈ ತತ್ವದ.ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ 
ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಯೋಗಗಳು ಕೈಕೊಳ್ಳಲ್ಪಟ್ಟು ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ, ವೇದ 
ಕಾಲದಿಂದ ಇವತ್ತಿನ ವರೆಗೆ ಇರುವ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸುವರ್ಣ 
ಸೂತ್ರವೆಂದರೆ ಅಹಿಂಸೆಯು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ನಡೆಯುವ ರಾಜಕೀಯ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಟುನಟಕೆಗಳೆಲ್ಲವೂ ಈ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿಯೇ ಬದ್ಧ 


ವಾಗಿನೆ. ಭಾರತ ವರ್ಷದ ಇತಿಹಾಸವೆಂದರೆ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಅಹಿಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇ ಆಗಿದೆ. 


ಮಾನನ ಪ್ರಾಣಿಯ ಉತ್ಕ್ಯ್ರಾಂತಿಯು ಸಾವಕಾಶ ಮತ್ತು ಕ್ರಮೇಣ 
ಆಗಿದೆ. ಇರಿವೆಯ ಪದಗತಿಯಷ್ಟು ಮಂದವಾಗಿದೆ. ಈ ಪ್ರಗತಿಯು. 
ಭಾರತದಲ್ಲಿಯ ಅಹಿಂಸೆಯ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಹತ್ತಿದರೆ ಈ 
ಪ್ರಗತಿಯು ಎಷ್ಟು ನಿಧಾನವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ ನಡೆದಿದೆಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. 


೨೦೮ | ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಅಹಿಂಸೆ ಈ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಇಂದು ಬಹಳ ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿದೆ. 
ಶಬ್ದದಿಂದ ಸಹ ಯಾರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನೋಯಿಸಿದರೂ ಅದು ಹಿಂಸೆ 
ಯೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ತ್ತೇವೆ. ನಿಚಾರದಿಂದ ಆಚಾರದಿಂದ 
ಅಥವಾ ಉಚ್ಚಾರದಿಂದ ಯಾರ ಅಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಬಯಸಿದರೆ ಅದೂ 
ಹಿಂಸೆಯೆಂದು ನಾವು ಭಾವಿಸುತ್ತೇವೆ. 

ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಹಿಂಸೆ 
ಯನ್ನು ಮಾನವರು ಅವಲಂಬಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಭಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಮತ್ತು ರಕ್ಷಣೆ 
ಗಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ತಿನ್ನುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು ತನ್ನನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದ 
ಕ್ಳಾಗಿ ಕೊಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ಹಿಂಸೆಯ ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣನಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ 
ಯಜ್ಞಕ್ಕಾಗಿ. ಆದರೆ ಈ ಯಜ್ಞೇಯ ಹಿಂಸೆಯು ಭಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಮಾಡಲಾ 
ಗುವ ಹಿಂಸೆಯಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿಕೊಂಡಿದೆ. ಯಾಕಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ತಾನು 
ತಿನ್ನುವದನ್ನೇ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಯಜ್ಞವೆಂದರೆ ದೇವರಿಗೆ ಆಹುತಿ 
ಕೊಡುವದು ಎಂಬುದು ಯಜ್ಞ ಈ ಶಬ್ದದ ಮೂಲ ಅರ್ಥವಾಗಿದೆ. ದೇವತೆ 
ಗಳು ನಮಗಾಗಿ ಗಾಳಿ ಬೀಸುತ್ತನೆ, ಮಳೆಗರೆಯುತ್ತವೆ, ಬಿಸಿಲನ್ನು ಕೊಡು 
ತ್ತನೈ, ನಾವಾದರೂ ಅವುಗಳಿಗೆ ಏನಾದರೂ ಅರ್ಪಣ ಮಾಡಬೇಕು. ಈ 
ನಿಜಾರದೊಳಗಿಂದಲೇ ಯಜ್ಞ ಕಲ್ಪನೆಯ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಆ ಮೇಲೆ 
ದೇವರಿಗೆ ಏನನ್ನರ್ಪಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಸಹಜವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿತ್ತು 
ನಮಗೆ ಸೇರಿದ್ದೇ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಸೇರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಾವು ತಿನ್ನು 
ವದನ್ನು ದೇವರಿಗೂ ಅರ್ಥಿಸಬೇಕು, ನಮಗೆ ಮಾಂಸ ಸೇರುತ್ತದೆ; ಹಾಗಾ 
ದರೆ ಜೀವರಿಗೆ ಅದನ್ನೇ ಅರ್ಸಿಸಬೇಕು. ಇದೇ ಯಜ್ಞ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಪರಿ 
ಣಮಿಸಿತು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಯಜ್ಞೇಯ ಹಿಂಸೆಯು ಭಕ್ಷಣದ ಹಿಂಸೆ 
ಯಿಂದಲೆ ಆರಂಭವಾಗಿರಬೇಕು. 

ಅತಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನು ಮನುಷ್ಯನನ್ನೇ ತಿನ್ನುತ್ತಿ 
ದ್ದನು. ಮನುಷ್ಯನ ಮಾಂಸವೇ ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠ ತರಗತಿಯದೆಂದೂ 
ಗಣಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಇದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೇವರಿಗೆ ನರಬಲಿ ಕೊಡುವ ಪದ್ಧತಿ 
ಬಂದಿರಬೇಕು. ಇದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಭಾರತವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಅತಿ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನರಮೇಥೆಗಳಿದ್ದವೆಂದು ರಾಜೇಂದ್ರಲಾಲರಂಥ ಪಂಡಿತರು 


ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಲ ಯಸ 0ರ ಗೆ ಹಾಂಸಿಹೆ ನಿಲ್ಲ 


ಜಾಣ ಸರ ರಾ ಸಸ ಅ ಂಂ"್ಲ್‌ಾುುುುದ್ದದುಳುಿ ಥು ದಾರ ಉಕ್ಷುಿ ಕಥ ದು ಪೂ ಸಾ ಬ ಜಾ 


ಲಿಕ್ಸೆ ಹತ್ತಿತು. ನಮ್ಮಂಥ ಸುಖದುಃಖಗಳಿದ್ದ ಮಾನವರನ್ನೇ ಕೊಂದು, 
ಸುಟ್ಟು ತಿನ್ನುವದು ಎಂಥ ನಾಚಿಕೆ ಯ ಮಾತಿದು ಎಂಬ ನಿಚಾರವು ಅವರಿಗೆ 
ಕ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವಿಚಾರವಂತರು ನರಮಾಂಸ ಂಸವನ್ನು 
ತಿನ್ನುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟರು. ಆದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ದುಶ್ಚ ಟಿಗಳು 
ಒಮ್ಮೆ ಲೆ ಹೋಗುವದ ರ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ: ಹೊಸ ನಿಚಾರಗಳನ್ನು ಪರಡುವ ನವರು 
ಉಪಹಾಸ್ಟ್ರಕ್ಕೆ, ಕಷ್ಟನಷ್ಟಕ್ಕೆ ಈಡಾಗುತ್ತಾರೆ, ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನರ 
ಮೇಧನನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಹೊರಟಿ ಮಹಾನುಭಾವರಿಗೆ ಕಷ್ಟಗಳಾಗಿರಲಿಕ್ಕೆ 





ವಯು 
ಸಾಕು, 

ಮಾಂಸನನ್ನು ತಿನ್ನಲಿಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ನರಮಾಂಸನನ್ನು 
ತಿನ್ನ ಬೇಡಿರಿ ಎಂದು ಆಹಿಂಸೆಯ ಈ ಮೊಟಿ ನೊದಲಿನ ಆಚಾರ್ಯರು 


ವಸಿಷ್ಕನು ನರಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನುತ್ತಾ ನೆ, ಅದರೆ ಸುಳ 
ಕೊಚ್ಚುತ್ತಾನೆಂದು ಕೆಲವರು ಅಂದುಕೊಂಡರು. ಹೊಸ ಪ್ರತ 
ವಸಿಷ್ಠನಿಗೆ ನ್ಯಸಸವಾಗಿರಬೇಕು. ಅದರೆ ಪ್ರತಿಗಳು ಇಂತಹ ಮಾತನ್ನು 

ಸಹಿಸಲೇಬೇಕು. ಖಾದಿ ಧರಿಸುವವರಿಗೆ “ನೀವು 
ಅರಿವೆ ಧರಿಸುತ್ತೀರಿ'' ಆಂದರೆ ಎಷ್ಟು ಕಟ್ಟಿ ಆನಿಸಲಿಕ್ಕಿ್ಲ? ಯ 

ವಸಿಷ್ಠ ಖುಷಿ ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಅಂದಿದ್ದಾನೆ. “ಅದ್ಯಮುರೀಯ ಯದಿ 
ಯಾತು- ಧಾನೋಇಸ್ಮಿ ” ನಾನು ನರಮಾಂಸ ಭಕ್ಷಕ ರಾಕ್ಷಸನಂತಿದ್ದರೆ 
ಈಗಲೆ ಸತ್ತುಹೋಗಳ ಎಂದು ಅಂದಿದ್ದಾನೆ. 

ಈ ಕಷ ಸೈ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಸಹಿಸಿ ವಸಿಷ್ಕಾ ದಿ ವಿಚಾರವಂತರು ಸಮಾಜ 
ವನ್ನು Ei ನಡೆದರು. ನ ಮೇದೆಗಳು ಕೊನೆಗಂಡವು. ಸಾವ 
ಕಾಶ ಕ್ರಮೇಣ ನರಮಾಂಸ ಭಕ್ಷಣವು. ಬಂದಾಯಿತು, ಆದರೆ 
ಮಾಂಸಾಶನವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಸಮಾಜವು ಬಿಟ್ಟದ್ದಿ ಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಪಶುಗಳ 
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ಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನುತ್ತಿದ್ದ ರು, ಆಕಳುಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಿದ್ದ ರು. ಗೋ 
ಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನುವದು ವಾಡಿಕೆಯ ಮಾತಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಗೋವಧೆ 
ಮಾಡಬಾರದು, ಗೋಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನಬಾರದು. ಗೋವಿನ ಮಹಿಮೆ 
ಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವ ಖುಚೆಗಳೆನ್ನು ನಾವು ಖುಗ್ಗೇದದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 
"ಮಾತಾ ರುದ್ರಾಣಾಂ ದುಹಿತಾ ವಸೂನಾಂ | ಸ್ವಸಾದಿತ್ಯಾನಾಂ ಅಮ್ಭ 
ತಸ್ಯ ನಾಭಿಃ' ಗೋವು ರುದ್ರರ ತಾಯಿ, ನಸುದೇನತೆಯ ಮಗಳು, 
ಆದಿತ್ಯನ ತಂಗಿ ಅನ್ಭ್ಳುತದ ರುರಿ ಎಂದು ಆಕಳವನ್ನು ಖುಗೇದದಲ್ಲಿ 
ಬಣ್ಣಿ ಸಲಾಗಿದೆ. 

ವೇದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆಕಳವನ್ನು ಉಳಿಸುವ ರಕ್ಷಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು 
ಕಂಡುಬಂದರೂ ಸಹ, ಆಕಳೆ ಎಂದೊಡನೆ ಭಗವಾನ" ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣನ 
ಮೂರುತಿಯೇ ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣೆದುರು ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ: ಕಾಣುವಂತೆ 
ಗೋವಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಭಾರತದ ನಿದರ್ಶನಕ್ಕೆ ತಂದವನೆಂದರೆ 
ಭಗವಾನ” ಕೃಷ್ಣನೇ. ಒಕ್ಕಲತನವೇ ಜೀವಾಳನಾದ ಈ ದೇಶಕೆ 
ಗೋವನ್ನು ಕೊಂದರೆ ಹೇಗೆ ನಡೆಯುವದು? ಆಕಳು ನಮಗೆ ಹಾಲು 
ಕೊಡುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಒಕ್ಕಲತನಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕಾದ ಎತ್ತುಗಳನ್ನು 
ದಯಪಾಲಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಈ ಜಾತಿಯ ದನದ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡು ಎರಡೂ 
ಮಾನವರಿಗೆ ಉಪಯೋಗವಾಗುತ್ತವೆ. ಗಂಡಿನ ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲದ 
ಜಾತಿಯ ಪಶುಸಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವ ಪ್ರಘಾತನಿಡೆ. ಕೋಳಿಗಳನ್ನು 
ಕಡಿಯುವದು ತೀರ ಕಡಿಮೆ ಆದರೆ ಹುಂಜಗಳನ್ನು ಕಡಿಯುತ್ತಾರೆ. 
ಕೋಳಿಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ೧-೨ ಹುಂಜಗಳಿದ್ದರೆ ಸಾಕು. ಅದರಂತೆ ಆಡು 
ಕುರಿ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು ಸಾಕುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಹೋತಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲು 
ತ್ತಾರೆ. ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡು ಎರಡೂ ಉಪಯೋಗವಾಗುವಂಥ ಪ್ರಾಣಿಗಳ 
ನ್ನಷ್ಟೇ ಮನುಷ್ಯನು ಅಹಿಂಸೆಯಿಂದ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಬಲ್ಲನು. ಅವೆಂದರೆ 
ಆಕಳ ಒಂದೇ.  ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲದಂಥ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಜೋಪಾನ 
ಮಾಡುವಷ್ಟು ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ನಿರುದ್ಯೋಗಿಯಾಗಿ 
ಕುಳಿತ ಮನುಷ್ಯರು ಸಹ ನಮಗೆ ಭಾರಭೂತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಂದಮೇಲೆ 
ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲದ ದನಗಳು ಒಜ್ಜೆ ಯೆಂದೆನಿಸಿದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು? 

ಉಪಯುಕ್ತವಾದ ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಂದು ತಿಳಿದು ಮನುಷ್ಯನು ಆಕಳ, 
ನಾಯಿ, ಎತ್ತು ಮುಂತಾದ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಸಾಕಿದ್ದಾನೆ. ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 


ಅಹಿಂಸೆ ೨ಗಿ೧ 


ಗೋವಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತನು. ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ನಿಗೆ 
ಗೋವಿನ ಮಹತ್ವವು ಹೊಳೆಯಿತು. ದೊಡ್ಡವನಾದ ಮೇಲೆ ಅವನು 
ಆಕಳದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಬಣ್ಣಿ ಸಿದನು. ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಿದನು. ಗೌಳಿಗನೆಂದು 
ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಎಷ್ಟೊ ಜನ ಉಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಈಡು ಮಾಡಿದರು. “ಹೌದು 
ನಾನು ಬರೀ ಕೃಷ್ಣ ನಲ್ಲ, ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣ; ಗೋಪಾಲ ಎಂದು ಅನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದರಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಭೂಷಣ, ದೂಷಣಪಲ್ಲೆ''ಂದು ಅನನು ಸಾರಿ 
ಹೇಳಿದನು. ಜಗತ್ತು ತನ್ನನ್ನು ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣನೆಂದೇ ಕರೆಯಬೇಕೆಂಬ 
ಹಂಬಲವು ಅವನಿಗಿತ್ತು. 

ಆಕಳು ದೇವತೆಯೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಗೋರಕ್ಷಣಕ್ಕಾಗಿ 
ರಾಜರು ತಮ್ಮ ಜೀವವನ್ನು ಸಹ ಅರ್ಪಿಸಲು ಸಿದ್ಧರಾದರು. ರಘು 
ವಂಶದಲ್ಲಿದ್ದ ದಿಲೀಪರಾಜನ ಕಥೆ ಇದನ್ನೇ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ 
ಹೊಸ ಗುರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಕೊಡುವವರು ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ಕಾರ್ಯ 
ರಂಗದಲ್ಲಿ ತರಲು ಹೆಂಬಲಿಸುವವರು ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದರೆ ಆ ಗುರಿಗಾಗಿ 
ಸರ್ವಸ್ವದ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಲು ಸಿದ್ಧರಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಧ್ಯೇಯವೇ 
ದೇವರು. ಇಂದು ಖಾದಿ ಚರಖಾ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗಾಗಿ ಸೆರೆಮನೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಆಮರಣ ಉಪವಾಸ ಕೈಕೊಂಡ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನಾವು 
ಕಣ್ಣಾರೆ ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಗುರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸುವವರು ಅದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಗೆ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಲು ಸಿದ್ಧರಿದ್ದಾ 
ರೆಂಬುದನ್ನು ಜನರು ಪರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಾರೆ. ಗುರಿ ಸಾಧಿಸುವನನು ಸಾವಿನ 
ಸರೀಕ್ಷೆಯನ್ನೇ ಕೊಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಗೋರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡಲು ಹೊರಟ 
ಧೀರ ವೀರರು ಇದನ್ನೇ ಮಾಡಿದರು. ಇಂದು ಭಾರತ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ 
ನಾವು ಕಾಣುವ ಗೋಸೇವೆ, ಗೋವಿನ ಮಹತ್ವ ಇದು ಪುಕ್ಕಟಿಯಾಗಿ 
ಬಂದಿಲ್ಲ.«  ಅಪಾರನಾದ ಸ್ವಾರ್ಥತ್ಯಾಗವು ಇದರ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿ 
ನಿಂತಿದೆ. ಆಕಳ ಹಾಲನ್ನು ಕುಡಿಯದೆ, ಅದರ ಜೋಪಾನ ಮಾಡದೆ, 
ಆಕಳವನ್ನು ಕಂಡೊಡನೆ ಅದರ ಬಾಲವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿ ಅದಕ್ಕೆ ನಮಸ್ಕಾರ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವದೆಂದರೆ ಡಂಭಾಚಾರವು. ಬರೀ ಯಾಂತ್ರಿಕ ಧರ್ಮವು 
ಯಾವನ ಕಾಲಕ್ಕಾದರೂ ತಿರಸ್ಕರಣೀಯವೆ ಸರಿ, 

ಗೋಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನುವದಾದರೂ ಒಮ್ಮೆಲೆ ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಭವ 
ಭೂತಿಯು ೬ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಆಗಿರಬೇಕು. ಅವನು ಬರೆದ ಉತ್ತರ 


೨೧೩೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂ ಸೃತಿ 


EIS 


ರಾಮಚರಿತವೆಂಬ ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ವಾ ಲ್ಮೀಕಿ ಖುಷಿಯ ಆಶ್ರ ಮಕ್ಕೆ ವಸಿಷ್ಠ 
ಜನಕಾದಿಗಳು ಬಂದಾಗ ಆಕಳ ಕರವು ಸ ಕೊಲ್ಲಲ್ಪ ಟ್ಟತೆಂ 
ಉಲ್ಲೆ ಕ್ಲೇಖವು ಆದೆ. ಆ ಗಡ ವುಳ್ಳ ಹಯ ನಮ್ಮ ಆಕಳ ಕ್‌ ನ್ನು 
ನುಂಗಿಬಿಟ್ಟ ನೆಂದು ಆಶ್ರ ಮದಲ್ಲಿದ್ದ ವಟುಗಳು ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಭವಭೂತಿಗೆ 
ಆಕಳ ಕರುವನ್ನು ಕೊಬವಂಥ ಸನ್ಪಿವೇಶವನ ತನ್ನ ಇಟಕದಲ್ಲಿ 
ಹಾಕಲು ಏನೂ ಅನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಮ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದ ಪದ್ಧತಿ ಎಂದು 
ಅವನು ಅದನ್ನು ತನ್ನ ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಿರಬಹುದು. 

ಲಲ ಗೋಮಾಂಸ ಭಕ್ಷಣದ ಉಲ್ಲೇಖ 
ಗಳಿವೆ, ಯಜ್ಞವಲ್ಯ್ಯನಂಥ ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಯೂ ಕೂಡ ಗೋಮಾಂಸದ 
ರುಚಿಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಮಾಂಸಾಶನ ಒಳ್ಳೆಯದಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಮಾತು ಉಸಸಿನತ್ಯಾಲದ ನಾನು ಕಾಣಬ ರಣೆ ಬಯಸುವ 

2 

ಬಿ 


ಖಯಷಿಗಳು ಅ ಮಹಿಮೆಯ ip “ಸಿದೆ 


ಉಪನಿಷ ಕ್ರಿ ನಲ್ಲಿ NU 


£1೬ 2 
€. 
ತಿ ಜ್ನ 
ಲ್‌ 

2೨ 2 


ಸ ದ ಕ 
ವೆಂದು ಈ es ತ್ರದೃಷ ರನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಈ ಮಂತ್ರ 
ನಾಗಿ ಊಟದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅನ್ನುವದ 

ಆಹಾರದ ಪರಿಣಾಮವು ವಿ ವೆ 
ವರು ಹು ದರು. "ಆಹಾರ ರುದ್ಧೇಃ ಸತ್ತ ಶುದ್ದಿ” ಇಂಥ ತತ್ವಗಳು 
ರೂಢವಾದವು. ತಿನಿಸಿನ ಹೊಸ ಹೊಸ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಏರ್ಸ್ಪಡಿಸುತ್ತಿ 
ದ್ದರು. "ಮಾಂಸಾರನ ಒಂದರಿಂದಲೆ ಬುದ್ದಿ ಯು ಸುಧಾರಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಅದಕ್ಕೆ ಜೊತಿಗೆ ಓದನವೂ ಬೇಕು. ಅಂದರೆ” ಇವೆರಡರ ಸೇವನದಿಂದ 
ಬುದ್ಧಿ ತೇಜಸ್ಸು ಳ್ಳ ದಾ ಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಕ್ರಮೇಣ ಸಮಾಜವು ಮಾಂಸಾಶ 
ನದಿಂದ ವನಸ್ಪ ಿ ಆಹಾರದ ಮಾರ್ಗದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಲಾರಂಭಿಸಿತು. 

ಹೊಸ ಳಿ ಹೊಸ ವ್ರತಗಳ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುವದಾದರೈಥ್ಯೇಯ 
ವಾದಿಗಳು ಅದನ್ನು ಒಳ್ಳ ರಭಸದಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಓದನವೆ ಸರಮೇ 
ಶ್ವರ, ಓದನವು ಎಲ್ಲ ಅವನ್ನು ನಮಗೆ ದಯಪಾಲಿಸುವದು. ಅದರಂತೆ ಆಕಳ 
ಹಾಲು ತುನ್ಪ ಇವುಗಳ ದೊಡ್ಡಸ್ತಿಕೆಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿ ಸಲಾಯಿತು. 
“ಆಯುರ್ವೈೈ ಘೃ ತಂ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮಾಂಸ ಸವನ್ನು.” ತಿನ್ನುವದನ್ನು 
ಬಿಡಿಸಲು ಉದ್ಯುಕ್ತ ರಾದವರು ಓದನ, ತುಪ್ಪ, ಹಾಲುಗಳ ಮಹತ್ವ ದ” 


ಪ್ರಚಾರಮಾಡಹತ್ತಿದರು. 


ಅಹಿಂಸೆ ೨ಹಿತ್ಕಿ 
ಮನುಷ್ಯನು ನರಮಾಂಸವನ್ನು ಬಿಟ್ಟನು, ಗೋಮಾಂಸವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟನು. ಆದರೆ ಉಳಿದ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮಾಂಸ ತಿನ್ನುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿಲ್ಲ. 
ಆಕಳದ ಹಿರಿಮೆಯನ್ನು ಅರಿತನು. ಆದರೆ ಕುರ್ಕ, ಕುರಿಮರಿ ಇವುಗಳ 
ಮಾಂಸವನ್ನು ಏಕೆ ತಿನ್ನಬಾರದು, ಇದ್ದೇನು ಅವನಿಗೆ ತಿಳಿಯಲೊಲ್ಲದು! 
ಹಾಲು ಉಣ್ಣೆಗಾಗಿ ಆಡು, ಕುರಿ, ಕುರಿಮರಿ ಇವನ್ನು ಸಾಕುವದು ಅವಶ್ಯ 
ವಿತ್ತು, ಆದರೆ ಆವುಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಗಂಡು ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಏನು ಮಾಡಬೇಕು 
ಕಿಳಿಯದಂತಾಯಿತು. ಅದನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ತಿನ್ನಲಾರಂಭಿಸಿದನು. 
ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಲಾರಂಭಿಸಿದನು. ಇದರಂತೆ ಚಿಗರಿಗಳು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಸ್ನೈರುಗಳಿಗೆ ಚಿಗರಿಯ ಉಪದ್ರವ ಬಹಳ. ಮಾಂಸಾಶನ ಕಡಿಮೆ ಆದಂತೆ 
ಮನುಷ್ಯನು ಒಕ್ಕಲತ್ನನದ ಕಡೆಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಲಕ್ಷ ಕೊಡಹತ್ತಿದನು. ಆಗ್ಗೆ 
ಚಿಗರಿಗಳನ್ನು ಕೊಬ್ಲುವದು ಅವಶ್ಯವೆನಿಸಹತ್ತಿತು. ಚಿಗರಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲು 
ವದು ರಾಜರ ಧರ್ಮವಾಯಿತು. ಕೃಷಿಕರ್ಮ ಉಳಿಸಲು ಇದನ್ನು ಕೈಕೊ 
ಳ್ಳ ಲೇಬೇಕಾಯಿತು. ರಾಜರು ಹೀಗೆ ಕೊಂದ ಚಿಗರಿಗಳ ಮಾಂಸವನ್ನೇ 
ತಿನ್ನಬೇಕೆಂದು ನಿಯಮವಾಯಿತು. ತಿನ್ನುವದಕ್ಕಾಗಿ ಬೇರೆ ಕೊಲೆ ಮಾಡು 
ವದು ಬೇಡೆಂದೇ ಈ ರೀತಿ ಹೇಳಲಾಯಿತು. ಇದನ್ನೆ ರಾಜರು ಪವಿತ್ರ 
ಮಾಂಸವೆಂದು ತಿಳಿದು ತಿನ್ನುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿದ್ದ ದಯಾವಂತರಿಗೆ ಚಿಗರಿಗಳನ್ನು ಕೊಳಲ್ಬುವದು 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ವ್ಯಸನವೆನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅಪೂರ್ಣ 
ನಾದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇದನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಥಿಲ್ಲಿಸುವದು ಅಸಾಧ್ಯ 
ವಾದ ಮಾತಾಗಿತ್ತು. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಕೆಲವೊಂದು ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ ಚಿಗರಿಗಳನ್ನು 
ಸಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. ಆಶ್ರಮವೆಂದ ಕೂಡಲೇ ಚಿಗರಿಗಳು ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣೆದುರು 
ನಿಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಶಾಕುಂತಲದಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿ ಸಲಾದ ಚಿಗರಿಯ ಮೇಲಿನ ಪ್ರೇಮವು 
ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ನೀರು ನಿನ್ಲಿಸಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ರಾಜರು ಒಕ್ಕಲುತನವನ್ನು ಉಳಿಸಲು 
ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಚಿಗರಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಿದ್ದರು. ಚಿಗರಿ ಚರ್ಮವು ಪವಿತ್ರ 
ವೆಂಜಿನಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಚಿಗರಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಸುವದು ಅವಶ್ಯವಿತ್ತು, ಆದರೆ 
ಅಪೂರ್ಣ ಮಾನವನಿಗೆ ತನ್ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ನೆಲಸಿದ ಭಾವನೆಯನ್ನು 
ಅಳಿಯುನದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಚಿಗರಿಯ ಚರ್ಮ ಪವಿತ್ರವೆಂದು ಅನ್ನುವದರಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಕೃತಜ್ಞ ತಾಭಾನವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 
ಮಾಂಸಾಶನದ ವಿರುದ್ಧ ವಿಚಾರ ಪ್ರಚಾರವು ನಡೆದೇ ಇತ್ತು. 


ಶಿ 


೨೧೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಒಮ್ಮೆಲೆ ಮಾಂಸವನ್ನು ಬಿಡುವದು ಅಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು. ಅದ್ದರಿಂದ 
ಅದನ್ನು ದಿನಾಲು ಶಿನ್ನಬೇಡಿರಿ, ಯಜ್ಞದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಪಶುಹತ್ಯ ಮಾಡಲು 
ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ, ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಾಂಸವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬಹುದೆಂದು ಖಯಷಿಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಷ್ಟು ಸವಲತ್ತು ಸಿಕ್ಕದ್ದು ಸಾಕಾಯಿತು. ಎಷ್ಟೋ 
ಜನರು ದಿನಾಲು ಯಜ್ಞಮಾಡಲಾರಂಥಿಸಿದರು. ಒಂದೇ ಸವನೆ ಹನ್ನೆರಡು 
ನರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ನಡೆಯುವ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಮಾಡಲಾರಂಭಿಸಿದರು, 
ಮಾಂಸ ತಿನ್ನುವದಕ್ಕಾಗಿ ದಿನಾಲು ಒಂದು ಹೊಸ ಯುಕ್ತಿ ಹುಡುಕ 
ಲಾರಂಭಿಸಿದರು ಜನರು! ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞಮಾಡಲಾರಂಭಿಸಿದರು. ಮತ್ತು 
ಇದೆಲ್ಲ ಹಿಂಸೆ ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 

ಇಂಪಹ ಒಂದು ಅವನತಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಾರತ ಭೂಷಣರಾದ 
ಭಗವಾನ್‌ ಹಲು ಅವತರಿಸಿದರು. ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಗೋವನ್ನು ಉಳಿ 
ಸಿದನು. ಬುದ್ಧ ಭಗವಾನನು ಕುರಿಮರಿಗಳನ್ನು ಜ್‌ ಧಾವಿಸಿದನು. 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರನ್ನೆ ತ್ತಿ ಸರುವಧ ಮಾಡಬೇಡಿರೆಂದು ಅಪರ ಮುಖ್ಯವಾದ 
ಹೇಳಿಕೆ. ಇಂಥ ಬಲಿದಾನದಿಂದ ಸ್ವರ್ಗವು ಹೇಗೆ ಸಿಕ್ಕಬಲ್ಲದು ? ಇಂಥ 
ಬಲಿದಾನದಿಂದ ಸ್ವರ್ಗ ಸಿಕ್ಕುವದು ನಿಜನಿದ್ದರೆ ನಿಮ್ಮ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿ 
ರನ್ನು ಬಲಿ ಕೊಡಿರಿ, ಅಂದರೆ ಹಿರಿದಾದ ಸ್ವರ್ಗವು ಸಿಕ್ಕುವದು. 
ಸಾವಿರಾರು ಕುರಿಮರಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವ ಯಜ್ಞಶಾಲೆಗೆ ಬುದ್ಧ ದೇವರು 
ಹೋಗಿ ನಿಂತರು. ಒಂದು ಕುಂಟಿ Eg ತಮ್ಮ ಹೆಗಲಮೇಲೆ 
ತಕ್ಕೊಂಡರು. ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿದ್ದ ರಾಜನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಒಲಿಸಿ ಆ ವಭೆಯನ್ನು 
ನಿಲ್ಲಿಸಿದರು. 

ಯಜ್ಞೇಯ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಬುದ್ಧದೇವರು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಿದರೂ 
ಮಾಂಸಾಕನನ ನಿಲ್ಲಲಿ ಇವು ಗೊಬ ಿರಕ್ಟಾಗಿ KR ಕುರಿ 
ಆಡು ಸಾಕುತ್ತೇನೆ. ಹೋತಗಳು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಯಾವ ಕೆಲಸಕ್ಕೂ 
ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ, ಅವನ್ನು ಸಾಕುವದೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ಒಜ್ಜೆ ಯೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಇವುಗಳಿಂದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಉಪ 
ಯುಕ್ತವಾದ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೊ ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ 
ಅವು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವದು ಸಹಜವಾದದ್ದು, ಮತ್ತು ಮಾಂಸಾಶನವು ನಡೆಯು 
ವದು ಕಟ್ಟಿಟ್ಟಿ ಮಾತು. 

ವೇದ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯ ಖುಹಿಗಳು ಶ್ರೀಕ್ಷಷ್ಣ, ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ದ, 


ಅಹಿಂಸೆ ತಿಗ 


ಮಹಾವೀರ ಇವರೆಲ್ಲರಿಂದ ಅಹಿಂಸೆಯ ಹಿರಿಮೆಯು ಬೆಳೆಯುತ್ತಾ 
ಬಂದಿದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಮಾಂಸಾಶನವು ನಾಚಿಕೆಯ ಮಾತೆಂದು 
ತಿಳಿದದೆ. ಮಾಂಸಾಶನವು ಭೂಷಣಾಸ್ಪದವೆಂದು ಯಾರೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. 
ಪಶುಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕಾದರೂ ಅವು ಗ್ರಾಮದ ಹೊರಗೆ ದೂರ ಎಲ್ಲಿಯಾ 
ದರೂ ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. 

ಯಜ್ಞ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಾಡಲಾದ ಹಿಂಸೆಯು ನಿಂತಿತು. ಆದರೆ ಹೋತು 
ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವೆಂದು ಕೆಲವರು ವಾದಿಸಹತ್ತಿದರು. ಆಗ್ಗೆ ಕೆಲವು 
ಯಷಿಗಳು ಹಿಟ್ಟಿನ ಹೋತದ ಆಕೃತಿ ಮಾಡಿ, ಅದನ್ನು ಕೊಂದರೆ ಆಯಿ 
ತೆಂದು ಬೋಧಿಸಿದರು. 

ಜನಿವಾರ ಹೊಸದಾಗಿ ಹಾಕುವಾಗ ಅಂದರೆ ಶ್ರಾವಣಿಯ ದಿವಸ 


ಹಿಟ್ಟಿನ ಸಂಣ ಗುಳಿನೆಗಳನ್ನು ತಿನ್ನುವ ರೂಢಿ ಇದೆ. ಇದು ಈ ನಿಷ್ಟಮಯ 
ಪಶುವನ್ನು ಕೊಲುವ ರೂಢಿಯ ಅವಶೇಷವಾಗಿದೆ. ಮಾಂಸಾಶನವು 
ಪುಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುವಂಥ ಅನ್ನವು. ಇಗನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ ಅಷ್ಟು ಶಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಆಹಾರವನ್ನು ಶೋಧಿಸಲು ಆರಂಭಿಸಲಾಯಿತು. 
ಆಕಳ ತುಪ್ಪ ಸತುವಿನ ಒಟ್ಟು ತಿನ್ನಲು ಹೇಳಲಾಯಿತು. ಮತ್ತು ಅದನ್ನೇ 
ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಆಹುತಿಯಾಗಿ ಕೊಡಲು ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಹೊಸ 


ಪ್ರಯೋಗಗಳು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಮಾಡಲಾದವು. ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಜನರಿಗೆ ಮಾಂಸ 
ತಿನ್ನುವದನ್ನು ಬಿಡಿಸುವದು ಹಗುರಾದ ಮಾತಲ್ಲ. ಜನರ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ಮಾಡುವದು ಕಠಿಣವಾಗಿತ್ತು, ದೇವರಿಗೆ ಹೋತವನ್ನು ಬಲಿಕೊಟ್ಟೇ 
ತೀರುವೆವು ಎಂದು ಅನ್ನುವವರಿಗೆ “ಹಿಟ್ಟಿನ ಹೋತ ಮಾಡಿ ಅದನ್ನು 
ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದರೆ ನಡೆಯುತ್ತದೆ” ಎಂದು ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಕೆಲವರು ದೇವರಿಗೆ ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡಿಸಿದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸರಿಯಾಗುತ್ತ 
ದೆಂದು ಹೇಳಿ ಅದೊಂದು ರೂಢಿ ಏರ್ಪಾಟ ಮಾಡಿದರು. ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ 
ಯೆಂದರೆ ನಿಶ್ಚಾಮಿತ್ರನ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ಲಿಯ ಮನುಷ್ಯನು. ನರಮೇಧವನ್ನು 
ನಿಲ್ಲಿಸಲು ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರ ಮೊದಲಾದನರು ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆದರೆ ಮನು 
ಸ್ಯನ ಬಲಿ ಕೊಟ್ಟಂತಾಯಿತೆಂದು ಕದಾಚಿತ್‌ ಹೇಳಿರಬಹುದು. ತೆಂಗಿನ 
ಕಾಯಿಗೆ ಕಣ್ಣು ಮೂಗು ಚಂಡಿಕೆ ಇವ್ಲೇವು ಇವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ರುಂಡ 
ಕತ್ತರಿಸಿ ಮುಂಡದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ ರಕ್ತದಿಂದ ದೇವರಿಗೆ ಅಭಿಷೇಕ 
ಮಾಡುವ ಪದ್ಧತಿ ರೂಢವಾಸಿತ್ತು. ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆದು ಅದರಲ್ಲಿಯ 


೨೧೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನೀರನ್ನು ದೇವರ ಮೂರ್ತಿಗೆ ಸಿಂಪಡಿಸುವ ಪದ್ಧತಿ ಈಗಲೂ ಅದೆ. ತೆಂಗಿನ 
ಕಾಯಿಯ ಚಂಡಿಕೆ ಇದ್ದ ಬಟ್ಟಲ ದೇವರಿಗೆ ಇಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು 
ಕಾಯಿ ಒಡೆಸಿದವರಿಗೆ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಕೊಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ 
ಪೌಷ್ಟಿಕವೂ ಇದೆ. ಹೀಗೆ ನರಮೇಧದ ಬರಲು ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಬಲಿದಾನ 
ನನ್ನು ಶೋಧಿಸಿದವನ ಬುದ್ಧಿವಂತಿಕೆಯು ಅಗಾಧವಾದದ್ದು, ಮುಂದೆ 
ಛಾಗ ಮೇಧಗಳು ಕೊನೆಗೊಂಡಿರಬೇಕು. 

ದೇವರಿಗೆ ಸಿಂದೂರವನ್ನು ಹಚ್ಚುವ ಪದ್ಧತಿಯ ಹಿಂದೆ ಸಹ ಹಿಂಸೆ 
ಯನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಬಲಿಕೊಟ್ಟವನ 
ರಕ್ತವನ್ನು ದೇವರ ಮೂರ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ಸಿಂಪಡಿಸುವ ರೂಢಿ ಇದೆ. ಸಾವಿ 
ರಾರು ಬಲಿದಾನದಿಂದ ದೇವರ ಮೂರ್ತಿಯು ಕೆಂಪಗಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ನೀರಿನಿಂದ ಕೆಂಪಗಾಗುವದು ಹೇಗೆ? ಅದಕ್ಕಾಗಿ ದೇವರಿಗೆ 
ಸಿಂದೂರ ಹಚ್ಚಿ ಕೆಂಪುಬಣ್ಣ ಕೊಡಹತ್ತಿದರು. ರಕ್ತದ ಬಟ್ಟು ಹಣೆಗೆ 
ಹಚ್ಚುವ ಪದ್ಧತಿ ಇತ್ತು. ಈಗ ನಾವು ಗಂಧವನ್ನು ಹೆಚ್ಚುವ ಪದ್ಧತಿ ಈ 
ರಕ್ತ ಬಲಿದಾನದ ಕುರುಹು ಆಗಿದೆ. ರಕ್ತವನ್ನು ನಾವು ಇನ್ನೂ ಮರೆಯಲು 
ಸಿದ್ದರಿಲ್ಲ. ರಕ್ತ ಮರೆತ ದಿನವು ಸುದಿನವಾಗುವದು. 

ಈ ರೀತಿ ಮಾಂಸಾಶನ ನಿವೃತ್ತಿಯ ಪ್ರಯೋಗಗಳು ನಡೆದಿವೆ. 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಮುಂದಾಳುಗಳು ಹುಡುಕಿದ್ದಾರೆ. ಸಮಾ 
ಚಕ್ಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಹೆಣಗಾಡುತ್ತಾರೆ. ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ವಿಕಾಸ ಹೊಂದು 
ತ್ತವೆ, ತ್ರಿಸುಸರ್ಣದ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ “ಆತ್ಮಾ ಯಜಮಾನಃ ಶ್ರದ್ಧಾಪತ್ನೀ 
ಮನ್ಯುಃ ಪಶ್ತುಃ'' ಎಂಬ ಯಜ್ಞದ ಭವ್ಯವಾದ ಕಲ್ಪನೆಯು ತೋರಿಸಲಾ 
ಗಿದೆ. ಕ್ರಿಸುಪರ್ಣವನ್ನು ರಚಿಸಿದ ಖುಸಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. “ಹೋತವನ್ನೇಕೆ 
ಕೊಲ್ಲುತ್ತೀರಿ! ನಿಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ವಿಕಾರಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸುಟ್ಟು 
ಬಿಡಿರಿ,?' 

ನಮಗೆ ಸೇರಿದ್ದನ್ನು ನಾವು ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಲಾರಂಭಿಸಿದೆವು. 
ನಮಗೆ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸೇರುವದೆಂದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ವಾಸನೆಗಳು. 
ನಾವು ಈ ವಾಸನೆಗಳ ದಾಸರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಅಂತ್ಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇವನ್ನು 
ಬಿಡಲು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇವನ್ನೇ ನಾವು 
ಯಜ್ಞ, ದಲ್ಲಿ ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿ ಮಾಡಬೇಕು. 


ಅಹಿಂಸೆ ತಗಿ 


ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ವಿಧದ ಪ್ರಯೋಗಗಳಿಂದ ಯಜ್ಞದ ಭವ್ಯ ಮತ್ತು 
ಉತ್ಪ್ಪಾ್ರಂತಿ ಹೊಂದಿದ ತತ್ತ! ಗಳಿಂದ ಸತತವಾಗಿ ನಡೆದ ಪ ಪ್ರಚಾರದಿಂದ 
ಮತ್ತು ಹಿರಿದಾದ ೫: ಈ ತತ್ವಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ “ವನದಲ್ಲಿ 
ಬೆಳಸಿ ಅದರಂತೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡ ಆಚರಣದಿಂದ್ಕ ಭಾರತವರ್ಷದಲ್ಲಿ 
ಮಾಂಸಾಶನ ನಿವೃತ್ತಿ ಬಳ್ಳೇ ರಭಸದಿಂದ ಸಾಗಿತು. ಭರತಖಂಡದಲ್ಲಿ 
ಹದಿಮೂರು ಹರಿನಾಲ್ಯ ನೆ " ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ವೈಷ್ಣವ ಧರ್ಮದ ಒಂದು 
ದೊಡ್ಡ ತೆರೆ ಎದ್ದಿತು. ಸತ್ತ ಅಹಿಂಸೆಯ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮುಂದುವರಿ 
ಸಿತು, ವಾರಕರಿ ಪಂಥದವರು ಸಹ ಇದೇ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದರು. 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ತಳ ಮಧ್ಯೆ ಊಟಣಡಿಗೆ, ಆಗ್ಗೆ ಇತ್ಯಾದಿ 
ಆಗದೆ ಇರುವದಕ್ಕೆ ಮಾಂಸಾಶನವು ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಕಾರಣವು. ಅದೇ 
ಉಚ್ಛ ನೀಚ ಹ ಗಳು ಉಂಬಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಒಂದು ಕಾರಣನಾಗಿಡೆ, 
ಮ ಮಾಡುವವರು ಕನಿಷ್ಟರೆಂಬ "ಜು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ನೆಲೆಗೊಂಡಿತು. 

"ಸಮಾನಶೀಲ ವ್ಯಸನೇಷು ಸಖ್ಯಂ) ಎಂಬ ಮಾತು ನಾವು 
ಇಂದಾದರೂ ಕಾಣಬಹುದು. ಖಾದಿ ಧರಿಸುವವರು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಖಾದಿ 
ಧರಿಸುವವಕೊಡನೆಯೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಆಪ್ತತ್ವನನ್ನು ಬೆಳೆಯಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆಸ್ತತ್ವದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಾವು ಆಚಾರ ವಿಚಾರಗಳ ಸಾಮ್ಯುವನ್ನೆ ವಿಶೇಷ 
ವಾಗಿ ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಒಂದೇ ಆಚಾರ ವಿಚಾರದವರ ಒಂದು ಹೊಸ 
ಜಾತಿಯೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ಗುರಿಯೊಡನೆ ಹೊಸ ಜಾತಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. 
ಆ ಆ ಗುರಿಯ ಉಪಾಸಕರು ಒಂದೆಡೆ ಸೇರುತ್ತಾರೆ. ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆ 
ದಂತೆ ಜಾತಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಜಾತಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೆಂದರೆ ಗುರಿಯ 
ಬೆಳನಣಿಗೆಯೇ. 

ಭಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಮಾಡಲಾಗುವ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡುವ 
ಪ್ರಯೋಗಗಳು ನಮ್ಮ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದಂತೆ, ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಕೈ ಕೊಳ್ಳ 
ಲಾಗುವ ಹಿಂಸೆ ಹೋಗಲಾಡಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೂ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟನೆ, 
ಮತ್ತು ಇಂದಿಗೂ ನಡೆದಿವೆ ಎನ್ನುವದು ಸಂತೋಷದ ಮತ್ತು ಹೆಮ್ಮೆಯ 
ಮಾತಾಗಿದೆ. 

ಮನುಷ್ಯನು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ತಿನ್ನಬಾರದು, ಮನುಷ ನು ಮನುಷ್ಯ 
"ನನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬಾರದು ಇದು ಮಾನವತೆಯ ತವರ ಪಾಠವ 
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ಇಂದು ಒಬ್ಬನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಹರಿದು ತಿನ್ನುವ ನ ವದಿಲ್ಲೆ ೦ಬ ೦ಬ 
ಮಾತು ನಿಜ. ಕ್ವಚಿತ್ತಾಗಿ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ನರಮಾಂಸ ಭಕ್ಷಕರು 
ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ಇರಬಹುದು. ಸುಧಾರಿಸಿದ ಮನುಷ್ಯನು ಇವರಿಗೆ 
ಕಾಡು ಜನರೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಇವನು ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಅಪ್ರ 
ತೃಕ್ಷನಾಗಿ ತಿನ್ನುವ ಹಾದಿ ಹುಡುಕಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಸುಧಾರಿಸಿದ ಮಾನವರು, 
ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರ ಬಲದಿಂದ ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಗುಲಾಮರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವರು, 
ದುಡ್ಡು ಗಳಿಸಿ ಎರಡನೆಯನರನ್ನು ದುಡಿಯಲು ಹೆಚ್ಚುವರು, ಹೀಗೆ ನಡೆ 
ದಿದೆ ಸುಧಾರಕರ ರೀತಿ. 

ಹೀಗೆ ನ ನ್ನು ಎರಡನೆಯವರು ಗುಲಾಮ ಯಲ್ಲಿಟ್ಟರೆ 
ನಾವೇನು ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು ? ನಮ್ಮ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ | ವೇ? 
ಹಿಂಸೆಯ ಹೊರತು ಇನ್ನೊಂದು 'ಮಾರ್ಗವಿಲ್ಲವೆಂದು ಅನಿಸಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಹಿಂಸೆ ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲವೆಂದು ಕೆಲವರಿಗೆ ಅನಿಸಹತ್ತಿತ್ತು. ಕೊನೆಗೆ ತಾವು 
ಸ್ವಂತ ಹಿಂಸೆ ಮಾಡಬಾರದೆಂದು ಇವರು ಅಂದುಕೊಂಡರು. ಬೇಕಾದರೆ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ ಕೆಲವೊಂದು ಜನ ಇದನ್ನು ಮಾಡಲಿ. ಅವರು ಈ 
ಕಲೆಯಲ್ಲಿ ತರಬೇತು ಹೊಂದಲಿ. ಹೀಗಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿಗೆ 
ಹೇಳಿದರು. “ನಾವು ಅಹಿಂಸಾವ್ರತ ಕೈಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಯಾರಾದರೂ 
ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಕೈ ಎತ್ತಿದರೆ ನೀವು ನಮ್ಮ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಧಾನಿಸಬೇಕು.” 

ಆದರೆ ಇದು ನಿಜವಾಗಿ ಯೋಗ್ಯವಾದ ವಿಚಾರವಲ್ಲ. ವಿಶ್ವಾ 
ಮಿತ್ರನು ತನ್ನ ಯಜ್ಞರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ರಾಮ ಲಕ್ಷ್ಮಣರಿಗೆ ಧನುರ್ನಿದ್ಯೆ 
ಕಲಿಸಿದನು. ನಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನು ಬ್ರಹ್ಮರ್ಸಿಯಾಗಿದ್ದನು. “ರಾಕ್ಷಸರು ನನ್ನ 
ಯಜ್ಞಗಳಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡಿ ಆತಂಕ BE ಬರುನರು. ಅವರನ್ನು ನೀವು 
ಕೊಲ್ಲಬೇಕು. ನಾನು ನಿಮಗೆ ಧನುರ್ವಿದ್ಯೆ ಕಲಿಸುತ್ತೇನೆ. ನೀವು 
ಅಜೇಯರಾಗುವಿರಿ ಮತ್ತು ರಾಕ್ಷಸರನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿ ಕೊಲ್ಲುವಿರಿ'' 
ಎಂದು ಅವನು ರಾಮ ಲಕ್ಷ್ಮಣರಿಗೆ ಹೇಳಿದನು. 

ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನು ಧನುರ್ನಿಕ್ಯಿಯಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಣಾತನಾಗಿದ್ದನು. ಆದರೆ 
ಅವನು ಅಹಿಂಸಾ ವ್ರತನನ್ನು ಕೊಕೊಂಡಿದ್ದನು. ತನ ನ್ನು ಯಾರಾದರೂ 
ರಕ್ಷಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಅವನ ಇಚ್ಛೆ ! ಆದ್ದ ರಿಂದ ಪರಭಾರೆ ರಾಮಲಕ್ಷ್ಮಣ 
ರಿಂದ ರಾಕ್ಷಸರನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂದು ಅವನು ನಿಶ್ಚಯ ಮಾಡಿದನು, 
ನುತ್ತು ಹಿಂಸೆ ಮಾಡುವ ಸಾಧನೆಯನ್ನಾದರೂ ಅವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟನು. 


ಅಹಿಂಸೆ ೨೧೯ 


ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನ ಮೇಲಿನ ಹಿಂಸೆಯ ಹೊಣೆ 
ತಪ್ಪಬಹುದೇ? ರಾಮಲಕ್ಷ್ಮಣ ಇವರಿಬ್ಬರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಹಿಂಸಕನು ನಿಶ್ವಾ 
ಮಿತ್ರನು, ಹೀಗೆ ಯುಕ್ತಿಯಿಂದ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪುಣ್ಯವು ದೊರಕುವದು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಜೀಳು ನೋಡಿದೊಡನೆ ಒಬ್ಬನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನನ್ನು ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಅವನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕಾಲ್ಕರಿ ಕೊಟ್ಟು ಚೇಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥವ 
ನಿಗೆ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪುಣ್ಯ ಸಿಕ್ಕಬಹುದೋ ? ಇದರಂತೆ ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನ ಸಿತಿ. 

ಕೇವಲ ಕ್ಷತ್ರಿಯರ ಮೇಲೆ ಹಿಂಸೆಯ ಹೊಣೆ ಇದ್ದದ್ದರಿಂದ 
ಅವರು ಭಯಂಕರ ಹಿಂಸಕರಾದರು. ಅವರು ಬಲವಂತರಾದರು. ಮತ್ತು 
ಶತ್ರುಗಳು ಇಲ್ಲದಾಗ ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಕಾಡಲುದ್ಯುಕ್ತರಾದರು, ಈ ಮಾತು 
ಪರಶುರಾಮನಿಗೆ ಸಹನವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಸೊಕ್ಕಿಗೆದ್ದ ಕ್ರತ್ರಿಯರನ್ನೆಲ್ಲ ನಾಶ 
ಗೊಳಿಸಲು ಅವನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿದನು. ಕೈಯಲ್ಲಿ ಬಿಬ್ಬು ಬಾಣ ಚಪಗೊಡಲಿ 
ಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಕ್ರತ್ರಿಯರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತ ಮುಂದೆಸಾಗಹತ್ತಿದನು. ಕ್ಷತ್ರಿ 
ಯರ ಯಮನಾದನು. ಹೀಗೆ ಪುನಃ ಪುನಃ ಕ್ಷತ್ರಿಯರ ನಾರವನ್ನು 
ಅವನು ಕೈಕೊಂಡನು. ಬ(ಜಕ್ಕ ಸಹ ಕ್ಷತ್ರಿಯನು ಉಳಿಯಬಾರದೆಂದು 
ಇಪ್ಪತ್ತೊಂದು ಬಾರಿ ನೀಃಕ್ಷತ್ರಿಯ ಪೃಥ್ವಿ ಮಾಡಿದನು. ಆದರೂ ಕ್ಷತ್ರಿ 
ಯರು ಮತ್ತೆ ತಲೆದೋರಹತ್ತಿದರು. 

ಶಸ್ತ್ರದಿಂದ ಶಸ್ತ್ರಗಳು ನಾರಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ. ಕತ್ತಿಯಿಂದ ಕ 
ನಿರ್ನಾಮವಾಗುವದಿ್ಥಿ ಯುದ್ಧದಿಂದ ಯುದ್ಧಗಳು ನಿಲ್ಲುವಂತಿಲ್ಲ. ಪರಶ 
ರಾಮನು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯೋಗವು ಯಶಸ್ಸು ಹೊಂದಲಿನ್ಲ. ಮತ್ತೆ ಮ 
ಕ್ಷತ್ರಿಯರನ್ನು ಕೊಂದದ್ದರಿಂದ ಪರಶುರಾಮನೇ ತಾನೊಬ್ಬ ಭಯಂಕರ 
ಕ್ಷತ್ರಿಯನಾದನು ! ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನೇ ಕ್ಷತ್ರಿಯರಾಗಿ ಮಾಡಿದನು. ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ 
ಶಸ್ತ್ರವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಕಲಿಸಹೆತ್ತಿದನು. ಇತರರಿಗೆ ಕಲಿ 
ಸುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಆಣೆ ಮಾಡಿದನು. ಭೀಷ್ಮನು ಅವನಿಂದ ಈ ನಿದ್ಯೆಯನ್ನು 
ಮೊದಲೇ ಪಡೆದಿದ್ದನು. ಕರ್ಣನು ಕಳವಿನಿಂದ ಕಲಿತನು. ಈ ರೀತಿ 
ನೂರಾರು ಕ್ಲತ್ರಿಯರು ಪರಶುರಾಮನಿಂದ ಶಸ್ತ್ರವಿದ್ಯೆಯನ್ಲಿ ತರಬೇತಿ 
ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ಅಹಿಂಸೆ ಸಾಧಿಸಲು ಹೊರಟ ಪರಶುರಾಮನು 
ಹೆಚ್ಚು ಹಿಂಸಕರನ್ನೇ ಹುಟ್ಟಿ ಸಿದನು, 

ಪರಶುರಾಮನ ಉದ್ದೇಶ ಶುದ್ಧವಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವನು ಕೈಕೊಂಡ 
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ಮಾರ್ಗ ತಪ್ಪು. ಅವನ ಪ್ರಯೋಗವು ಅಸಯಶ ಹೊಂದಿತು. ಭೋಗ 
ದಿಂದ ' ಭೋಗವನ್ನು ತೃಪ್ತಿಗೊಳಿಸುನ ಯಯಾತಿಯ ಪ್ರಯೋಗದಂತೆ 
ಇದೊಂದು ಹಿರಿದಾದ ಪ್ರಯತ್ನವಿತ್ತು. ಇಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ಹಿಂಸೆ 
ಮಾಡಿ ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು "ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಸಿಟೆಸೊಳಿಸುವ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು 
ಪರಶುರಾಮನು ಸು ಸಾಹಸಪಟ್ಟನು .. ಈ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತಿ 
ದ್ದನ್ನೆ A ಹಿಂಸೆಯ ಮರಕ್ಕೆ ಅಹಿಂಸೆಯ ಫಲ 
ಬರುವದು ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯ? 

ಜಂಸೆಯಿಂದ ಕ ಕೊನೆಗಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಯುದ್ದ ದಿಂದ ಯುದ್ಧ 
ಗಳು ಮುಗಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದೆರಿಂದ ಯುದ್ಧೆಗಳಲ್ಲಿಯೇ 'ಅದಷ್ಟು ಕಡಿಮೆ 
ಒಂಸೆಯಾಗಬೇಕು ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಒಪ್ಪಿ ಗೆಯಾಯಿತು. | 

ಯುದ್ದೆಗಳನ್ನು ತನಿ ು)ಸುವದು ಕಷ್ಟ ನಾದ ಮಾತು. ಅಂದಮೇಲೆ 
ಯುದ್ಧ ದಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಫಲವ ದು ನೀತಿ "ನಿಯನುಗಳನ್ನು ಪಾಲಿಸಹತ್ತಿ 
ದರು. ಎ ಮಕ ಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬಾರದು. ವೃದ್ಧ ರು ಅವಧ್ಯರೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ರಶ್ತ ಹೀನ ಮೇಲೆ ಏರಿ ಹೋಗಬಾರದು. ಒಬ್ಬನ ಮೇಲೆ 
ಅನೇಕರು ಏರಿ ಜಬ ಈ ರೀತಿ ಯುದ್ಧ ಪ 
ಬಳಕೆಯಲ್ಲಿ ಬರಹತ್ತಿತು. ಆದಷ್ಟು ಹಿಂಸೆ ಮಾಡಬಾರದೆಂಬುವದೇ 
ಇದರ ಮುಖ್ಯೋದ್ದೇರ. ಈ ಹಿಂಸೆಯ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಸಹ ಅಹಿಂಸೆಯ 
ನೆನಪು ಮನುಷ್ಯನು ಇಟ್ಟದ್ದರ ಕುರುಹು ಇದು. 

ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ ಹಿಂಸೆ ಮಾಡಲು ಹೇಳಿ ನಿಶ್ಚಾಮಿತ್ರನು ಅಹಂ 
ಸೆಯ ಪುಣ್ಯ ಗಳಿಸಲು ಬಯಸಿದನು. ಪರಶುರಾಮನು ಹಿಂಸೆ ಮಾಡಿ 
ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರ ಸ್ಟಾ ನಿಸಲು ಸಾಹೆಸಷಡುತ್ತಿದ ನು. ಇವೆರಡು ತಪ್ಪು 
ಹಾರಿ ಡಿದ ೫ ಪ್ರಯೋಗಗಳು. ಆದರೆ ನಿಚಾರನಂತನಾದ ಮಾನ 
ವನು ಸುಮ್ಮನೆ ಕೂಡಲಿಲ್ಲ. ಹಿಂಸೆ ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವದು ಅತ್ಯವಶ್ಯ. ಅದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಉಪಾಯವನ್ನು ಶೋಧಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡಹೆತ್ತಿದರು. ಹಿಂಸೆ 
ಯಿಂದಂತೂ ಹಿಂಸೆ ಕೊನೆಗಾಣುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಕಂಡಮೇಲೆ ತಾವೇ 
ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕರಾಗಿ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕೆಂದು ಮಹಾತ್ಮರು ಮನ 
ಗಂಡರು. ತಮ್ಮ ನಿತ್ಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಆರಂಭಿ 
ಸಿದರು. ಚಿಕ್ಕಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಹೊಡೆದರೆ ಸುಧಾರಿಸುತ್ತಾರೋ ಅಥವಾ ತಿಳು 
ವಳಿಕೆ ಹೇಳಿದರೆ ಅವರು ಸುಧಾರಿಸುತ್ತಾರೋ? ಕ್ಷಮೆ ಹೆಚ್ಚು ಬಲ 


ಣೈ 


ಆಹಿಂಸೆ ೨೨೧ 


ವುಳ್ಳ ಡೊ, ಶಸ್ತ್ರ ಸ್ತ್ರ ಹೆಚ್ಚು ಬ ಬಲವುಳ್ಳ ದ್ದೊ ೧ ಪ್ರೇಮದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಹೆಚ್ಚಿ 
ke pe ಶಸ್ತ್ರ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ “ಕಚ್ಚಿ ನರೋ? 

ಸಂತರು, ಮಹಾತ್ಮರು ಈ ತತ್ವಗಳ” ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಪತ್ತಿ 
ದರು. ತಮ್ಮ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಮತ್ತು ಮರ್ಯಾದಿತ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಹಾಗೆ 
ನಡೆಯಲು ಆರಂಭಿಸಿದರು. ಬಂಗಾಲದಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಯರೆಂಬೊಬ್ಬ ದೊಡ್ಡ 
ಸಾಧುಗಳು ಆಗಿಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದು ದಿನ ಅವರು ತಮ್ಮ ಶಿಷ್ಯರೊಂದಿಗೆ 
ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಮೃದಂಗ ತಾಳ ಸಹಿತವಾಗಿ ನಾಮಸಂಕೀರ್ತನ ಮಾಡುತ್ತ 
ಹೊರಟಿದ್ದರು. "ಹರಿಹರಿ ಬೋಲ | ಭವಸಿಂಧು ಪ ಪಾರಚಲ” (ಹರಿಹರಿ 
ಅನ್ನುತ್ತ ಈ ಜೀವನ ಸಾಗರವನ್ನು ಪಾರಾಗುವಾ) ಎಂದೆನ್ನುತ್ತ ಹೊರಟ 
ದ್ದ ರು. ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರು ದುಷ್ಟರು ಬಂದು ಚ್ಛೆ ತನ್ಯರ ತಲೆಯ ಮೇಲೆ 
ಹೊಡೆದರು. ಕ Te ಚೈತನ್ಯರ ಶಿಷ್ಯ ನಿತ್ಯಾನಂದ 
ಆ ದುಷ್ಟ ರ ಮೇಲೆ ಏರಿಹೋದನು. ಆಗ ಜೆ 4 ತನ್ಯರು ಅಂದರು "ನಿತಾಯಿ! 
ಬೇಡ, ಕನ್ನಕ್ತು ಹೊಡೆದವರಿಗೆ ನಾನು ನೇಮನನ್ನೆ ಕೊಡುವೆ.?' ಭಜ 
ನವು ನಡೆದೇ ಇತ್ತು. ಚೈತನ್ಯರು “ಹರಿಬೋಲ ಹರಿಬೋಲ'' ಎಂದೆನ್ನು 
ತ್ರಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲರು ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಕುಣಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ದುಷ್ಟರಿಬ್ಬರು 
ಕುಣಿಯಹತ್ತಿದರು. ಆ ಭಜನೆಯ ರಂಗಿನಲ್ಲಿ ಅವರೂ ಕೂಡಿಕೊಂಡರು. 
ಚೈತನ್ಯರ ಅಹಿಂಸೆ ಗೆದ್ದಿತು. ಅಂದಿನಿಂದ ಆ ಕುಡುಕರಿಬ್ಬರೂ ಚೈತನ್ಯರ 
ಏಕನಿಷ್ಠ ಸೇವಕರಾದರು. 

ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಪಶುಗಳು ಸಹ ಶಸನ ಕ್ರೂರತನವನ್ನು ಮರೆಯು 
ತ್ತವೆ. ಅಂಡ್ರೊಕ್ಲಿಸ್‌ ಮತ್ತು ಸಿಂಹನ ಕಥೆ ಜಗತ್ಪಸಿದ್ಧವಿದೆ. ಸೇವೆಯಿಂದ 
ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಕ್ರೂರ ಪಶುಗಳನ್ನು ಸಹ ಸಾದು ಮಾಡುವವು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. 
ಅಂದಮೇಲೆ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವದು ಅಸಾಧ್ಯವೇ? 

ಮಾಡಿದ ಪ್ರೀತಿ ವ್ಯರ್ಥ ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ಚೈತನ್ಯರ ತಲೆಯಮೇಲೆ 
ಇನ್ನೂ ಎರಡು ಪೆಟ್ಟು ಬಿದ್ದು ಅವರು ಸತ್ತಿದ್ದರೆ? ಆ ಸಾವು ಸಹ ಸುಪರಿ 
ಣಾಮಿಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆ ಸಾವಿನ ಪರಿಣಾಮವು ಆ ದುಷ್ಟರಿಬ್ಬರ ಮೇಲೆ 
ಆಗದೆ ಹೋಗುತ್ತಿತ್ತೇ! ಏನೋ! ಒಂದೇ ಮರಣವು ಅವರಿಗೆ ಸುಧಾರಿಸಲು 
ಸಾಕಾಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಆ ಮರಣವು ವೃರ್ಥಹೋಯಿತೆಂದು ನಾವು 
ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಏಕಚ ಪ್ಯಾಲಾ ನಾಟಕದ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ 
ಸತಿ ಸಿಂಧೂನ ಮರಣವು ಸುಧಾಕರನ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಯಿತು. 


333 ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ: ಬಾಳಿದ್ಯ ಬಾಳುವ, ಹಿರಿದಾದ ಮಹಾ 
ತ್ಮರು ತಮ್ಮ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಹಳಾವರ್ತಿ ಸಂಣ ಪುಟ್ಟ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಓಂಸೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ನೋಡಿದ್ದಾರೆ. ಒಂಸೆಗಿಂತ ಅಹಿಂಸೆಯ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ ಹಚ್ಚು ಎನ್ನುವ 
ದನ್ನು ಅನರು ಮನಗಂಡಿದ್ದಾರೆ. ದಂಡನೆಯಿಂದ ವಿದ್ಯೆ ಬರುತ್ತದೆಂಬ 
ಮಾತು ಈಗ ಹಳೆಯದಾಗಿದೆ. ಅದು ತಪ್ಪು ಮಾರ್ಗವೆಂದು ಶಿಕ್ಷಣ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಜ್ಞರು ಕಂಡುಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಪಂಚವು ಒಂದು ಓರಿದಾದ ಶಾಲೆ. ಶಿಕ್ಷಣ 
ಶಾಸ್ತ್ರವು ಮನಗಂಡ ತತ್ವಗಳನ್ನು ನಾವು ಪ್ರಪಂಚದ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಶಾಲೆ 
ಯಲ್ಲಿ ತರಲೇಬೇಕು. ನಮಗೆ ಸರಸ್ರರರನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವದದೆ. ಈ ಕೆಲ 
ಸವು ಬಡಿಗೆಯಿಂದಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾರ್ಗವನ್ನೇ ಅವಲಂ 
ಬಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಮೊದಲು ತಮ್ಮ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ಸು 


ಆ 


ಜಗತ್ತಿನ ಮುಂದೆ ಇಡುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಯೋಗಾಲಯದಲ್ಲಿ ಯ 


ಪ್ರಯತ್ನ ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ರೂಢನಾಗುತ್ತದೆ. ಜ್ಞಾನ ಪಸರಿಸುವ ರೀತಿ ಇ 
ಸಂತರ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗವು ಯರ 
ಪಡೆಯಿತು. ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನದಿಂದ ಅದು ಸಮಾಜದ ಜೇವನದಲ್ಲಿ ಬರು 
ವದು ಅವಶ್ಯವಿದೆ. ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಸಿದ್ದ ವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ವ್ಯವಹಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಬೆರಸುವದದೆ. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯವರು ಈ ಕಾರ್ಯವನ್ನು 
ಇಂದು ಕೈಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಸಂತರ ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಮ 
ಅಹಿಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ತಂದಿದ್ದಾರೆ. ವರ್ಗವರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ, ವರ್ಣವಣ£ ಗಳಲ್ಲಿ, ಜಾತಿ ಜಾತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ, ದೇಶದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ವ್ಯಾಜ್ಯಗಳನ್ನು ಆಹಿಂಸೆಯ ಮಾರ್ಗ 
ದಿಂದಲೇ ಬಿಡಿಸಲು ಉದ್ಯುಕ್ತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಹಿಂಸಕನ ಎದುರು ಅಹಿಂಸಕ ಸಂತನು ನಿಲ್ಲುವಂತೆ ಹಿಂಸೆಮಾಡಲು 
ಸಿದ್ಧವಾದ ಜನಾಂಗವನ್ನು ಅಹಿಂಸಕರ ಒಂದು ಗುಂಪಿನಿಂದ ಎದುರಿಸು 
ವದು. ಹಿಂಸಕ ಜಮೀನುದಾರರ ವಿರುದ್ಧ ಅಹಿಂಸಕ ರೈತನನ್ನೇ ನಿಲ್ಲಿ 
ಸುವದು. ಹಿಂಸಕ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನೆ ದುರಿಸಲು ಅಹಿಂಸೆಯಲ್ಲಿ 
ಪೂರ್ಣ ವಿಶ್ವಾಸವಿದ್ಧ ಭಕ್ತರನ್ನೇ ಶಿಲ್ಲಿಸುವದು, ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ಹಿಂಸೆ 


ಅಹಿಂಸೆ ೨೨ಕ್ಕಿ 


ಕೊನೆಗಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಹಿಂಸೆಗೆ ಅಹಿಂಸೆಯೇ ಮದ್ದು. 

ಅಹಿಂಸೆಯ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಒಂಸೆಯನ್ನು ಸೋಲಿಸಿದ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ, ವೈಯಕ್ತಿಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳಂತೂ ಅಸಂಖ್ಯ 
ಗಿವೆ. ಸಾಮುದಾಯಿಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳೇನೋ ಇಲ್ಲ. ಈಗಾದ ಇತಿ 
ಸದಲ್ಲಿಲ್ಲಂದು ಮುಂದಾಗಲಿಕ್ಕೆಲ್ಲೆಂದು ಅನ್ನುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಮಾನ 
ನ ಇತಿಹಾಸವು ಇಲ್ಲಿಗೆ ಮುಗಿದಿಲ್ಲ. ತೀಡಿದ್ದೇ ತೀಡುವದು, ಮಾಡಿದ್ದೇ 
ನಾಡುವದು ಮಂದರ ಲಕ್ಷಣವು. ಈಗ ಸುಮಾರು ಹೆತ್ತು ಸಾವಿರ ವರ್ಷ 
ಯುದ್ಧಗಳು ನಡೆದಿವೆ. ಯುದ್ಧಮಾಡಿ ಶಾಂತತೆ ನೆಲೆಸಲು ಯತ್ನ ನಡಿ 
. ಆದರೆ ಯುದ್ಧಗಳು ಕೊನೆಗೊಂಡಿಜ್ಬ. ೧೮೭೦ ರಲ್ಲಿ ಜರ್ಮನಿಯು 
ನ್ಸ ದೇಶವನ್ನು ಸೋಲಿಸಿತು. ಆದರೆ ಈ ಯುದ್ಧದ ಒಪ್ಪಂದದಲ್ಲಿ 
೧೯೧೪ ರಯ ದ್ದ ಬೀಜಗಳು ಬಿತ್ತಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದವು. ಜರ್ಮನಿಯ ಸೇಡು 
ತೀರಿಸಲು ಫ್ರಾನ್ಸ ಆತುರವಾಗಿತ್ತು. ಫ್ರಾನ್ಸ ದೇಶವು ಜರ್ಮನಿಯ ಮೇಲೆ 
ತನ್ನ ಸೇಡು ತೀರಿಸಿತು. ಆದರೆ ಈಗ ಹಿಟ್ಲಿರನು ಮತ್ತೆ ಫ್ರಾನ್ಸದ ಸೇಡು 
ತೀರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಹೀಗೆ ಒಂದು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಹತ್ತು ಯುದ್ಧದ ಬೀಜಗಳು 
ಬಿತ್ತಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. 

ಹತ್ತು ಸಾವಿರ ವರ್ಷದ ಈ ಅನುಭವವು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಬುದ್ದಿ ಕಲಿಸ 
ಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಇದು ತಪ್ಪು ಹಾದಿ ಎಂಬ ತಿಳುವಳಿಕೆ ಅವನಿಗೆ ಬರಬೇಕಾ 
ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ಹಿಂಸೆ ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಒಂಸೆ 
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ಸ್ತಿ ಈ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬಿಡುವಾ, ಹೊಸ ಹಾದಿಯನ್ನು ಹಿಡಿ 
ಯುವ್ಕಾ ಅಹಿಂಸೆಯಿಂದಾದರೂ ಇದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದೇನು ನೋಡುವ” 
ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಸಾರಿದರು. ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾ, ಬಾರ್ಡೊಲಿ, 
ಚಂಪಾರಣ್ಯ ಮತ್ತು ಮೂರು ಸಾರೆ ಭರತಖಂಡದಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ 
ಚಳವಳಿ ಹೂಡಿದರು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಹಿಂದೆ ಎಂದಿಗೂ ಆಗದ 
ಮಾತಾಗಿತ್ತು. ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ಅಜಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಾದ 
ಭರತಖಂಡದಲ್ಲಿಯೇ ಓರ್ವ ಭಾರತಮ್ಮನ ಮಗನು ಒಂದು ವ್ಯಾಪಕವಾದ 
ಮತ್ತು ಹೊಸದಾದ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿದನು. ಹತ್ತು ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷದ ನಂತರ ಮಾನವರ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಹೊಸ ಪುಟ ಬರೆಯ 
ಲ್ರಟ್ಟಿತು. 


೨೨೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಇನ್ನೂ ಈ ಪ್ರಯೋಗವು ಬಾಲ್ಯಾವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿದೆ. ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ 
ಯಾರೂ ಇಂಥ ಸಾಹೆಸವನ್ನು ಕೈಕೊಂಡಿಲ್ಲ. ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿ ಯ ಕೆಲ 
ವರು ಈ ಪ್ರಯೋಗವು ಯಶಸ್ಸು ಹೊಂದಲಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಯೋಗಕ್ಕೆ ೧೦ ಜ್‌ ವರ್ಷ ಅವಧಿ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಿರಿ. ಅಹಿಂಸೆಗೆ 
ಅಷ್ಟು ಅವಧಿ ಕೊಟ್ಟು ನೋಡಿರಿ, ಮತ್ತು ಆ ಮೇಲೆ ಅದರ ಸೋಲು 
ಗೆಲವು ಜೂ, ಅರವತ್ತು ಎಪ್ಪತ್ತು ಸಾವಿರ ಜನರು ನಾಲ್ವಾರು 
ತಿಂಗಳು ಸೆರೆಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕೂತು ಈ “ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸುವದು 
ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲ. ಇವರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಜನರು ಎಂದು ತಮ್ಮ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗು 
ವದು ಎಂಬ ಚಿಂತೆಯಲ್ಲಿಯೆ ಮುಳುಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರದಿಂದ ಮಾಡ 
ಲ್ಪಡುವ ಯುದ್ಧ ಗಳಲ್ಲಿ ೭-೮ ಕೋಟ ಜನಸಂಖ್ಯೆಗಳಿದ್ದ. ನ ದಲ್ಲಿ ಸಹ 
ಬ ತತ ಲಕ್ಷ ಸೆ ಸೈನ್ಯ "ಬೇಕಾದಾಗ ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅದರಂತೆ ಈ ಅಹಿಂಸಾ 
ತ್ಮ: ಕ ಯುದ ದಳ ಮೂವತೆ ತ್ರೈದು ಕೋಟ ಜನರೊಳಗಿಂದ ಕನಿಷ್ಟ ಎರಡು 
ಕೋಟಿ ಜನರು ಸಾಯಲಿಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧರಾದರೆ ಮಾತ್ರ ಈ ಪ್ರ ಯೋಗದ 
ಸೋಲು ಗೆಲವು ತ 
ಹಿಂಸೆಯ ಪ i ಹತ್ತು ಸಾವಿರ ವರ್ಷ ಲಕ್ಷಾವಧಿ ಸ್ಥೆ ನ್ಯ 
ಮಾನವ ಜಾತಿಯವರು ಒದಗಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತಿ ದ್ದಾ ರೆ! ಆದರೆ 'ರಿಹಿಂಸಾರ್ಮ ಕ 
ಚಳವಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಆರು ತಿಂಗಳು ೫೦-೬೦ ಸಾವಿರ ಜನ ಸೆರೆಮನೆಗೆ 
ಹೋಗಲು ಸಿದ್ಧರು. ಮತ್ತು ಇಷ್ಟರ ಮೇಲಿಂದ ಅಹಿಂಸೆ ಸೋತಿತೆಂದು 
ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಎಂಥ ಬುದ್ಧಿ ಇದು! i 
ಸೈನಿಕರಂತೆ ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಚಳವಳಿ ಸಚ ಹತ್ತಿಪ್ಪತ್ತು 
ವರುಷ ಸಿದ್ಧತೆ ಬೇಕು. ಆ ಶರಬೇತಿ ಹೊಂದಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ 
ಹೊಸ ಸೈನಿಕರ ಶಾಲೆಯನ್ನು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ತೆರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಹೊಸ ಪ್ರಯೋಗವು. ಇದು ಬೆಳೆಯುತ್ತ 
ಹೋಗುವದು. ಇಂಥ ಪ್ರಯೋಗಗಳು ನಾಶವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಇವು ಮಾನವ 
ಜಾತಿಯನ್ನೇ ಮುಂದರಿಸುತ್ತವೆ. ಇವು ತಾರಕ ಪ್ರಯೋಗಗಳು. ಅಹಿಂಸೆ 
ಎಂದರೆ ಹೇಡಿತನವಲ್ಲ. ಓಡಿಹೋಗುವದೆಂದರೆ ಅಹಿಂಸೆಯಲ್ಲ. “ನಿಃಶಸ್ತ್ರ 
ರಾಗಿ ಶತ್ರುವನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಬರದಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಎರಡು ಎಟ್ಟು 
ಕೊಡಿರಿ, ಆದರೆ ಓಡಿಹೋಗಬೇಡಿರಿ?' ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮರು ನೂರಾರು 
ಸಾಕೆ. ಹೇಳಿದಾ ಕೆ. “ಶಸ್ತದಿಂದ ಸರಾಜ್ನವು ಸಿಕ್ತುತ್ತಿದ್ದರೆ ಗಳಿಸಿರಿ, 
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ನಾನು ನಿಮಗೆ ಅಡ್ಡಿ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ದೂರ ಸರಿದು ನಿಲ್ಲುತ್ತೇನೆ. ಶಸ್ತ್ರ 
ದಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಿ ವಿಲ್ಲೆಂದು ಕಂಡರೆ ಅಹಿಂಸೆಯಿಂದ ದೊರಕಿಸಲು ನನ್ನ ನ್ನ 
ಹಿಂಬಾಲಿಸಿರಿ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು « ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಯುದ್ಧ ಹೂಡಲೇ 
ಬೇಕು. ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಳೆಯುವದು ಚ ಕೋಜಿಸುವದಿಲ್ಲ'' 
ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಸೈನ್ಯಗಳು ಒಂದು ನಿಮಿಷದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಆಗುವ 
ವೆಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಎಂದಿಗೂ ಅಂದಿಲ್ಲ. ಭಾರತಕ್ಕೆ ಸೈನಃ 
ಬೇಕು, ನೌಕಾ ಸೈನ್ಯ ಬೇಕು, ರಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳ ವೆ ಮೇಲಿದ್ದ ನಿರ್ಬಂಧೆಗಳೆಲ್ಲ 
ತೆಗೆದೊಗೆಯಬೇಕು ಎಂದು ಅವರು ಸೇಕ ಸಾರೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ 
ಇಂದಿನ ಸ್ವ ರೂಪನನ್ನು_ ಅವರು ಅರಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಸಂತರು ಆರಂಭಿ 
ನಿದ ಪ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಯಾರಾದರೂ ಮುಂದರಿಸಲೇ ಬೇಕು, ಹೊಸ 
ಹಾದಿಯನ್ನು ಹಿಡಿಯಬೇಕು. ಅಹಿಂಸೆಯ ು ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮುಂದರಿ 
ಸಬೇಕು. ಭಾರತೀಯ ಪೂರ್ವಜರ ಈ ಹಿರಿದಾದ (i 
ಮುಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಕೈಕೊಂಡು ಮುಂದರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥವರನ್ನು 
ಅಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಗುರಿಮಾಡುವದು ಬುದ್ಧಿ ಹೃದೆಯವುಳ್ಳವರ ಲಕ್ಷಣವಲ್ಲ. 

ಭಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಮತ್ತು ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಮಾಡಲಾಗುವ ಹಿಂಸೆ ಇವೆರ 
ಡನ್ನೂ ಎದುರಿಸುವ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಹಾತ ರು ನಡೆಯಿ 
ಸಿದ್ದಾ 3, ಹಾಲು ಕುಡಿಯುವದು ಮಾಂಸಾಶನವೆ ಸರಿ. ಹಾಲು ವನಸ್ಪತಿ 

ಇರವಲ್ಲ. ಹಾಲು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಂದ ಉತ್ಪನ್ನವಾಗುವ ವಸ್ತುವು. ಅಹಿಂಸೆ 
ಸು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಹಾಲು ಬಿಡಬೇಕಾಗುವದು 
ನಿಶ್ಚಿತ. ಮೈಲಿ ಚುಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೂ ಒಂದು ರೀತಿ ಹಿಂಸೆಯೇ. ಹೀಗೆ 
ವಿಚಾರಮಾಡಿ ನಮ್ಮ ಆಚಾರದ ಕಡೆಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಮೈಮೇಲೆ ಮುಳ್ಳು 
ಬರುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಅಂದೊಡನೆ ಎಲ್ಲರೂ ಹಾಲು ಬಿಡಬೇಕು, ಮೈಲಿ 
ಚುಚ್ಚಿ ಸಿಕೊ ಿಳ್ಳಬಾರದು ಎಂದು ಯಾವ ಅಹಿಂಸೆಯ ಉಪಾಸಕನೂ 
ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಹಾಲಿನಂಥ ಎರದನೇ ವಸ್ತುವು ಸಿಕ್ಕುವ ವರೆಗೆ ಹುಲು 
ಕುಡಿಯಲು ಅಡ್ಡಿಯಿನ್ನ. ಆದರೆ ಅಹಿಂಸೆಯ ಉಪಾಸಕನು ಬೇರೆ 
ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ಹುಡುಕಲು ಯತ್ನಿಸುವನು; ಮೈಲಿ ಚುಚ್ಚ ಮೈಲಿ 
ಬರದಂಥ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಸಕು 

ಅಹಿಂಸೆ ಅನಂತವಾದದ್ದು. ಮಹಾಶ್ಮರು. ತಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
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೨೨೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಅತ್ಯುತ್ಯಟಿವಾಗಿ ಅದನ್ನು ಆಚರಿಸಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಇತರರು ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿ 
ಗಾದರೂ ಅದನ್ನು ತಮ್ಮ ನಿತ್ಯಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಚರಿಸಲು ಸಾಹಸಸಡು 
ವರು. ಲಕ್ಸ್ಯಾನಧಿ ಅಂಶದ ಉಷ್ಣತೆಯಿಂದ ಸೂರ್ಯನು ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಉರಿಯುತ್ತಿರುವದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೈಯಲ್ಲಿ ೯೮ ಅಂಶ 
ನಾದರೂ ಉಷ್ಣತೆ ನೆಲೆಸಿದೆ. 

ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರ ಹೊರತು ಮತ್ತಾರು ಅಹಿಂಸೆಯ ಉಪಾಸಕರು 
ಇದ್ದಾರೆ? ಆದರೆ ಅವರಿಗೂ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿಯ ಮಂಗಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು 
ಅಸ್ಪಣೆಕೊಡುವ ಪ್ರಸಂಗ ಒದಗಿತು. ಹುಚ್ಚ ನಾಯಿ ಕೊಲ್ಲಿಸಬೇಕಾ 
ಯಿತು. ಪ್ಲೇಗದ ಹಾವಳಿ ಎದ್ದಾಗ ಜೋರಸದ ತಾಲೂಕಿನಲ್ಲಿ ಅತಿ 
ಕಷ್ಟದಿಂದ ಇಲಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು ಕೊಲ್ಲಿರಿ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಯಿತು. 
ಆಗ ಅವರು ಬರೆದ ಮಾತು ಕರುಳನ್ನು ಕರಗಿಸುವಂತಹವು ಇವೆ. “ಇಲಿ 
ಚಿಕ್ಕಾಡುಗಳಿಗೆ ನನ್ನಷ್ಟೇ ಬದುಕುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ, ನನ್ನ ಮರಣ 
ದಿಂದಾದರೂ ಅವು ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದು ನನಗನಿಸುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ಹೈದಯವು 
ಅನಂತ ವೇದನೆಗೊಳಗಾಗಿದೆ.” ಎಂತಹ ಕರುಣಾಪೂರಿತ ಉದ್ಗಾರಗಳು!!! 

ಹುಚ್ಚುನಾಯಿ, ಪ್ಲೇಗು ಹಬ್ಬಿಸುವ ಇಲಿಗಳನ್ನು ಸಂಹರಿಸಲು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಆತಂಕ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಅಂದಮೇಲೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಪ್ಲೇಗಿನಂಥ ಜನರನ್ನು ಇದೇ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿಕೆ ಕೊಲ್ಲಬಾರದೆಂಬು 
ದಾಗಿ ಕೆಲವರು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ನಾಯಿಯನ್ನು ಕೊಲ್ಲಿಸುವಾಗ ಗಾಂಧೀಜಿ 
ಯವರ ಹೈದಯವು ಅನಂತ ವೇದನೆಗೊಳಗಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ತಾನು ಸತ್ತಾ 
ದರೂ ಅದನ್ನು ಬದುಕಿಸಬೇಕೆಂದು ಅವರಿಗೆ ಅನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ನಾಯಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವದು ಪುರುಷಾರ್ಥದ ಮಾತು ಎಂದು ಅವರು ತಿಳಿದು 
ಕೊಂಡಿಲ್ಲ. ಅದು ಮನೋದೌರ್ಬಲ್ಯ, ದೇಹಾಸಕ್ತಿ ಎಂದು ಅವರು 
ಅರಿಯುತ್ತಾರೆ, ನಮ್ಮ ಮನೋವೃತ್ತಿ ಹೀಗಿಲ್ಲ. ಸಂಹಾರವು ಪೌರುಷದ, 
ಪರಾಕ್ರಮದ, ಸಾಹಸದ ಮಾತೆಂದು ನಾವು ಗ್ರಹಿಸುತ್ತೇವೆ! ಅದು ಪರವ್ಳ 
ಧರ್ಮವೆಂದು ನಾವು ಹೆಮ್ಮೆಸಡುತ್ತೇವೆ! ಹಿಂಸೆಯ ತತ್ಪಜ್ಞಾನವನ್ನೇ 
ನಾವು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸುತ್ತೇವೆ | ಜಂಸೆಯ ವೇದನನ್ನೆ ತಯಾರಿಸುತ್ತೇವೆ ! 

ಗೀತೆಯ ೧೮ನೇ ಅಧ್ಯಾ ಯದಲ್ಲಿ "ಕೊಂದರೂ ಕೊಲ್ಲದಂತೆ ಸರಿ” 
ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಎಂಥವರಿಗಾಗಿ? ಯಾರಿಗೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತೆ 
ತನ್ನದೆಂದು ಅನಿಸುತ್ತಡೆಯೋ ಅವರಿಗಾಗಿ. ಇಂಥವರ ಕೊಲ್ಲುವಿಕೆಯ 
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ಲ್ಲಿಯೂ ಜೀವನವಿದೆ. ತಾಯಿ ತನ್ನ ಮಗುವಿಗೆ ಹೊಡೆಯುತ್ತಾಳೆ; ಅದರೆ 
ಮಗು ಮತ್ತೆ ತಾಯಿಯ ಉಡಿಯಲ್ಲಿ ಮುಖ ಮುಚ್ಚಿ ಅಳುತ್ತದೆ. ಹೊಡೆ 
ಯುವ ತಾಯಿಯನ್ನು ಆ ಮಗು ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. ತಾಯಿಯ ಹೊಜೆತ 
ಹೊಡೆತವೇ ಅಲ್ಲ. 

ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಬಾಯಿ ತುಂಬ ಹೊಗಳುವವರ ಹಿಂಸೆ ಇಂಥದು. 
ಆದರೆ ಅದು ಹಿಂಸೆಯೆಂದಿನಿಸಡೆ ಅಹಿಂಸೆಯೇ ಎಂದು ಗಣಿಸಲ್ಪಡುನದು. 
ರಾಮನು ರಾವಣನನ್ನು ಕೊಂದನು. ಆದರೆ ಆ ಮರಣದಿಂದ ರಾವಣನ 
ಉದ್ಭಾರವಾಯಿತು. ಒಮ್ಮೆ ರಾಮನು ದೇವರೆಂದು ನಾವು ಭಾವಿಸಿದ 
ಮೇಲೆ ಅವನ ಕೈಯಿಂದ ಸಂಭವಿಸುವ ಮರಣವು ತಾರಕವಾದದ್ದು. 
ಅದು ತಾಯಿಯು ಕ್ಲೊಟ್ಟ ಪೆಟ್ಟಿನಂತೆ ಇದೆ. ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹಿಂಸೆ 
ಮಾಡಲು ತ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದನು. ಯಾಕಂದರೆ ಅದು ಅರ್ಜುನನ 
ಸ್ವಭಾವವಾಗಿತ್ತು. ಹಿಂಸೆಯೇ ಸರನುಧರ್ನುವೆಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ರಣ 
ಭೂಮಿಗೆ ಬರುವ ಹಿಂದಿನ ದಿವಸದ ಪರೆಗೂ ಹಿಂಸೆಯ ಮಾತನ್ನೇ ಎತ್ತಿ 
ಬಾಯಿತುಂಬಾ ಅವನ್ನು ಹೊಗಳುವ ಅರ್ಜುನನು ಒಂದು ನಿಮಿಷದ 
ಅಹಿಂಸಕನಾಗುವದು ಹೇಗೆ? ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆಗ ಎದುರಾದ ಪ್ರ 
ಹಿಂಸೆ ಅಹಿಂಸೆ, ಇರದೆ ಆಸಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಮೋಹ ಇದ್ದವು. ಶ್ರಿ 
ನಾದರೂ ಅವನಿಗೆ ಮೋಹವನ್ನೇ ತ್ಯಜಿಸು ಎಂದು ಹೇಳಿದನು. “ಸ್ವಜ 
ರೆಂದು ಅವರನ್ನು ಕ್ಲೊಬಾರದೆಂದು ನಿನಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರು ಬಿ 
ಯವರಾಗಿದ್ದರೆ, ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಸಹ ವಿಚಾರ ಮಾಡದೆ ಅವರನ್ನು ನೀನು 
ಸಂಹರಿಸಿ ಬಿಡುತ್ತಿದ್ದ. ನಿನಗೆ ಆಕಾರವೇ ಪ್ರಿಯವಾಗಿದೆ. ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ 
ಹೆಸರು ನಿನಗೆ ಪ್ರಿಯವಾಗಿದೆ. ಇದು ಆಸಕ್ತಿ, ಇದು ಮೋಹ, ಇದನ್ನು 
ಬಿಡು'' ಎಂದು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳಿದನು. ಕೊನೆಗೆ 
ಅರ್ಜುನನಾದರೂ “ನನ್ಬೋ ಮೋಹ? ಎಂದೇ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 

ಹಿಂಸೆ ಗೀತೆಯ ಪರಮ ಸಿದ್ಧಾಂತವಲ್ಲ. ಹಿಂಸೆಯ ಮೆಟ್ಟಿ ನಿಂದ 
ಮಾನವನು ಅಹಿಂಸೆಯ ಶಿಖರವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವನು. ಅಹಿಂಸೆಯೇ ಈ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಗಳಿಸತಕ್ಕ ಅಂತಿಮ ಧ್ಯೇಯನು. ಈ ಗುರಿ ಮುಟ್ಟುವ 
ವರೆಗೆ ಮಾನವನು ತನ್ನ ಮನೋದೌರ್ಬಲ್ಯದ ಮೂಲಕ ಆಗಾಗ್ಗೆ ಹಿಂಸೆ 
ಅವಲಂಬಿಸುವನು. ಆದರೆ ನಾನು ಹಿಂಸೆ ಮಾಡೇತೀರುವೆನು, ಅದೇ 
ನಮ್ಮ ಧರ್ಮವೆಂದು ಹೆಮ್ಮೆಪಡಲು ಹತ್ತಿದರೆ ಅದು ಮಾನವ ಜಾತಿಯ 
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ಅಧಃಸತನವೆಂದು ನಾವು ಭಾವಿಸಬೇಕು. 

ಪೆಟ್ಟು ಹಾಕಲು ನಾವು ಯಾವಾಗಲೂ ಸಿದ್ಧೆರಿರುತ್ತೇವೆ. ಇಂಥ 
ಅಧಿಕಾರ ಪಡೆಯಲು ಆತುರರಿರುತ್ತೇನೆ. ಆದರೆ ಮೊದಲು ಪ್ರೇಮ 
ಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಪಡೆಯುವಾ. ತಾಯಿ ಪ್ರೀತಿಮಾಡುತ್ತಾಳೆಂದೇ 
ಅವಳಿಗೆ ಪೆಟ್ಟು ಹಾಕುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ. ಸಂಪೂರ್ಣ ಅಹಿಂಸೆ ಮಾನವೀ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸಂ ಪೂರ್ಣತೆ ಯಾನಾಗಲೂ 
ಧ್ಯೇಯನೆಂದೇ ತಿಳಿಯುವದು. ಭೂಮಿತಿಯ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯಂತೆ ಬಿಂದು 
ವಾಗಲಿ ರೇಖೆಯಾಗಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ತೋರಿಸುವದು ಅದರಂತೆ 
ಪೂರ್ಣಜ್ಞಾ ನ ಅಥವಾ ಪೂರ್ಣಪ್ರೇಮ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವದು ಶಕ 
ವಿಲ್ಲ, ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ಕಲ್ಪನೆ ಬರಬೇಕೆಂದು ಶಿಕ್ಷಕನು ಫಳದಮೇಲೆ 
ಸಂಣ ಜ್‌ ರೇಖೆ ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಸತ ಧ್ಯೇಯದ ತೀರ 
ಹತ್ತರ ಹೋದ ಶುಕಜನಕಾದಿಗಳನ್ನು ನಾವು ತೋರಿಸುತ್ತೇವೆ, ಆದರೆ 
ಪೂರ್ಣತ್ವದ ತೀರ ಸಮೀಪ ಇರುವದೆಂದರೆ ಪೂರ್ಣತಿ ಅಲ್ಲ. 

ಈ ಮಣ್ಣಿನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮವು ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಮಣ್ಣಿನ ಈ ಕೊಡ 
ದಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾ ನವು ಸಾಲುವದು ಸ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಮಣ್ಣಿನ ಕೊಡ 
ದಲ್ಲಿದ್ದ ನೀರು ತಂಪಿನಿಂದ ಬರ್ಫವಾದರೆ ಅದು ಒಡೆದು ಹೋಗುವ ಂತ್ರೆ 
ಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾನವು ಈ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಸಾಲದೆ ದೇಹವೆಂಬ ಮಣ್ಣಿನ ಕೊಡವು 
ಒಡೆದು ಹೋಗುವ ದು. ಈ ದೇಹವನ್ನು ಬಿಡದೆ ಶುದ್ಧ ಮತ್ತು ಪೂರ್ಣ 
ಜ್ಞಾ ನದ ಭೆಟ್ಟಿ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಹೊದಿಕೆಯು ಬಿದ್ದ ಮೇಲೆ ಆತ್ಮವು ಸರ 
ಮಾತ್ಮೃ ಲ ಕೂಡಿಕೋಗುತ್ತವೆ. 

ಚ ಅಹಿಂಸೆ ಸಾಧಿಸುವದಿಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿದು ಅದನ್ನು ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ಆಚರಿಸಬಾರದೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬಾರದು. ತಮ್ಮ ತಮ ಶಕ್ತಿಗೆ 
ಅನುಸರಿಸಿ ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಆಚರಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನ ನಡಲ್ಲಬೇಕು. ಒಕ್ಕಲ 
ತನ ಸಾಗಿಸುವಾಗ ಸಾವಿರಾರು ಹುಳಹುಪ್ಪಡಿ ಸಿಕ್ಳು ಸಾಯುತ್ತವೆ. 
ನಾವಾಗಿ ತಿಳಿದೂ ತಿಳಿದು ಹಿಂಸೆ ಮಾಡಬಾ ರದು. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚೆ 
ಚ್ಚಾಗಿ ಅಹಿಂಸೆ ತರಲು ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. ನಡೆಯುವಾಗ ಜಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸ 
ಬೇಕು. ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಯಾರನ್ನೂ ನೋಯಿಸಬಾರದು. ಯಾರ 
ಅಕಲ್ಯಾಣವನ್ನೂ ಚಿಂತಿಸಬಾರದು. ನೆರೆಹೊರೆಯವರೊಡನೆ ಪಶುಪಕ್ಷಿ 
ಗಳೊಂದಿಗೆ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸಹಕಾರ್ಯವನ್ನು 
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ಬೆಳಿಸಬೇಕು. ಇದು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸೆ ಆಚರಿಸುವ ರೀತಿ. ಇದನ್ನೇ 
ಹೆಚ್ಚಿಸಬೇಕು. ದಿನಾಲು ಯುದ್ಧಗಳಿಲ್ಲ, ಹೆಜ್ಜೆಹೆಜ್ಜೆಗೆ ಹಾವು ಚೇಳು 
ಗಳಿಲ್ಲ. ಮೈಮೇಲೆ ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ತೋಳ ಹುಲಿ ಏರಿಬರುವದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ 
ಪ್ರಸಂಗಗಳು ಅಪವಾದಗಳೇ ಸರಿ. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆ ಅವಲಂಬಿ 
ಸಬೇಕಾದರೆ ಮನಸ್ಸಿನ ದುರ್ಬಲತೆಯೆಂದು ಹಿಂಸೆ ಮಾಡಬಹುದು. 
ಅದರೆ ಕೈ ಲಾದಮಟ್ಟಿಗೆ ನಿತ್ಯಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿ, ಸಹಕಾರ, ಸಹಾನು 
ಭೂತಿ ಇವನ್ನೇ ಅವಲಂಬಿಸುವಾ. ನಮ್ಮ ಜೀವನವು ಸುಖಮಯ ಮತ್ತು 
ನಿರ್ಭಯವಾಗಲಿ. 

ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಆಶ್ರಮಗಳಿದ್ದವು. ಅಹಿಂಸೆ 
ಯನ್ನು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚಾಗಿ ತರಲು ಯತ್ನಿಸುವ ಪ್ರಯೋಗ ಶಾಲೆಗ 
ಳಾಗಿದ್ದ ವು. ಪಟ್ಟಣಿಗಳಲ್ಲಿ ತೋಟಗಳಿರುತ್ತವೆ. ತೋಟಕ್ಕೆ ಹೋದಮೇಲೆ 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಅನಂದನೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಜಂಸಾಮುಯ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಈ ಆಶ್ರಮ 
ಗಳೆಂದರೆ ತೋಟಿದಂತೆ ಇದ್ದವು. ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರು ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ 
ಪ್ರೇಮದ ಪಾಠಗಳನ್ನು ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಕಣ್ಣಾಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಹೋದಾಗ ದುಷ್ಯಂತನು ನಡೆದುಕೊಂಡ ರೀತಿಯ 
ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ಶಾಕುಂತಲ ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. ಅವನು 
ಚಿಗರಿ ಮರಿಯನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಎಸೆದ ಬಾಣವನ್ನು 
ತಿರುಗಿ ಬತ್ತಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಬಿಟ್ಟನು. 

ಅಲ್ಲಿಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದ ಈ ಆಶ್ರಮಗಳು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಯಿಸುತ್ತಿದ್ದ ವು. ಹಾವು ಮುಂಗಲಿ, ಚಿಗರಿ ಸಿಂಹ ಇಂಥವುಗಳನ್ನು 
ಒಂದೆಡೆ ಇಟ್ಟು ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಖುಷಿಗಳು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಂಥ 
ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿಯ ಈ ದಿವ್ಯ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರ 
ಮನಸ್ಸು ಕರಗುತ್ತಿತ್ತು. ನಾವು ನಮ್ಮ ನೆರೆಹೊರೆಯವಕೊಡಕರನೆ ಪ್ರೇಮ 
ದಿಂದ, ಸಹಕಾರದಿಂದ, ಆನಂದದಿಂದ ಬಾಳಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಮನಸ್ಸಿ 
ನಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಕಂಡ ನೋಟದಿಂದ 
ಪ್ರೀತಿಯ ಪಾಠವನ್ನು ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಅದನ್ನೇ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ 
ತೀಡುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಇಂದಾದರೂ ನಮ್ಮ ಈ ಭರತ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ 
ಒಪ್ಪು ಹಾಕುವ ಆಶ್ರಮಗಳಿವೆ. ನರ್ಧಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಹಾವುಗಳನ್ನಾರೂ 
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ಕೊಲ್ಲುವದಿಲ್ಲ. 'ಅವನ್ನು ಹಿಡಿದು ದೂರ ಒಯ್ದು ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿಯೆ 
ಸಮೀಪದಲ್ಲಿದ್ದ ಒಂದು ಹಳ್ಳಿ ಯಲ್ಲಿ ಕಾಲರಾಬೇನೆ ಹಬ್ಬಿತ್ತು. ಕಾಲರಾ 
ಬೇನೆ ಹೋಗುವದರದೆಶೆಯಿಂದ ಒಂದು ಹೋತವನ್ನು ದೇವರ ಗುಡಿಯ 
ಇದುರು ಹುಗಿಯಬೇಕೆಂದು ಹಳ್ಳಿಯ ಜನರು ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಗುಡಿಯ ಎದುರು 
ಒಂದು ತಗ್ಗನ್ನು ತೆಗೆದಿದ್ದರು. ಹಳ್ಳಿಯ ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೋತವನ್ನು ಮೆಕೆ 
ಸುತ್ತ ಅವರೆಲ್ಲ ಗುಡಿಗೆ ಬಂದರು. ಆದರೆ ಅವರು ಬಂದೊಡನೆ ಅವರಿಗೆ 
ರಾಮನಾಮದ ಧ್ವನಿ ಕೇಳಬಂದಿತು. ವರ್ಧಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿಯ ಓರ್ವ ಸತ್ಯಾ 
ಗ್ರಹಿಯು ರಾಮನಾಮ ಜನಿಸುತ್ತ ಹೋತ ಹುಗಿಯಲಿಕ್ಕೆ ತೆಗೆದ ತಗ್ಗಿ ನಲ್ಲಿ 
ನಿಂತಿದ್ದ ನು. ಜನರು ಅವರಿಗೆ ಹೊರಗೆ ಬರಲು ಹೇಳಿದರು. ಅವನು 
ವಿನಯದಿಂದ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟನು. “ಹೋತ ಹುಗಿದರೆ ಕಾಲರಾಬೇನೆ 
ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದ ನನ್ನನ್ನೇ ಹುಗಿದು ಬಿಡಿರಿ. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಹುಗಿದರೆ 
ನಿಮ್ಮ ದೇವಿಯು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಂತೋಷಗೊಳ್ಳುವಳು, ಮತ್ತು ಕಾಲರಾ 
ಬೇನೆ ನಿಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿ ಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವದು.?? 

೨೦ನೇ ರತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿ ಭಗವಾನ್‌ 
ಬುದ್ಧನ ಆತ್ಮವು ಸಂತುಷ್ಟವಾಗಿರಬೇಕು. ! ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಯು ಗೆದ್ದನು. 
ಇದು ಜ್ಞಾನದ ಪ್ರೇಮದ ಗೆಲವು. 

ಅಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಪ್ರೇಮದ ಪಥವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಇಂಥ ಆಶ್ರ 
ಮಗಳೇ ಭಾರತದ ಆಶಾಸ್ಥಾ ನಗಳು. ಈ ಪ್ರೇಮವು ಭರತಖಂಡದ 
ಪ್ರಸಂಚದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಬೀರದೆ ಬೆಳೆಯದೆ ಇರಲಾರದು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸಾ 
ರವು ಸಹಾನುಭೂತಿ ಮತ್ತು ಸಹಕಾರದಿಂದ ತುಂಬಿತುಳುಕುವದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 

ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದು ಭಾಗದಲ್ಲಿ ತೋಪುಗಳನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸುತ್ತಿ 
ದ್ದಾಗ ಭಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮದ ತೋಪುಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ, 
ಸರಹೆದ್ದ ಪ್ರಾಂತದಲ್ಲಿಯ ವೀರ ಪಠಾಣರು ಅಹಿಂಸಕರಾಗಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಶೂರ ಶೀಖರು ಅನತ್ಯಾಜಾರಿ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಯಶಸ್ವಿ 
ಯಾಗಿ ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಹಾವು ಚೇಳಿನ ಮೇಲೆ ಪ್ರೀತಿಮಾಡುವ ಆಶ್ರಮ 
ಗಳಿವೆ. ಸಾವಿರಾರು ಲಕ್ಲ್ಸಾನಧಿ ಶೂರ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಗಳು ಅಹಿಂಸೆಯ 
ಬಾವುಟಿದಡಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಎದುರಿಸಹತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಭಾರತ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಈ ನೋಟ ಕಂಡು ದೇವರು ಸಹ ಕಂಬರಿ 


ಬಳೋಪಾಸನೆ . ಪಿ 


ಸುರಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು. ಅಹಿಂಸೆಯ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಹಿಂದಾದ ಪ್ರಯೋಗಗಳ 
ವಿವರಗಳನ್ನು ಕೇಳಲು ಭಗವಂತನ ಕಿವಿ ಆತುರವಾಗಿರಬೇಕು. 

"ಅಹಿಂಸಾ ಪರಮೋ ಧರ್ಮಃ” ಎಂದು ಸಾರಿ ಹೇಳುವ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ ಧನ್ಯ ವಾಹದ್ದು [| ಈ ಪ್ರಾಚೀನ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಮುಂದ 
ರಿಸಲು ಸಾಹಸಪಡುವ ಧಿಶವಂದ್ಯ” ಮಹಾತಾ ತ್ಮಾಜಿಯನರಿಗೆ ಅನಂತ 


೪ 
ಧನ್ನವಾದಗಳು. 


೧೭. ಬಲೋಪಾಸನೆ 


ಜಾ ಸನ ಪ್ರೇಮಗಳ ನ್ನು ಒಳ್ಳೆ ರೀತಿ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ, ಅವುಗಳ 
ಮಹತ್ವವ ನ್ನು ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ ನಂತೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥಕಿಯು ಬಲದ 
ಮಹತ್ವವನ್ನೂ ಮನದಟಾ ಿಗುವಂತೆ ' ಹೇಳಿದೆ. ಬಲದ ಅಭಾವನಿದ್ದರೆ 
ಜ್ಞಾನ ಪ್ರೀಮಗಳೆರಡೂ ನು ನಸ್ಸಿನ ನಲ್ಲಿಯೇ ಕರಗಿಹೋಗುವವು. ಜ್ಞಾನ 
ಪ್ರೇಮಗಳೆರಡನ್ನು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಬೆರಿಸಿ ಅದನ್ನು ಸುಖಪೂರಿತವಾಗಿಯೂ, 
ಸುಂದರವಾಗಿಯೂ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ, ಬಲವು i ವಸ್ತುವು. 
1 ದೇಹ ನಿರ್ಮಲ ಮತ್ತು ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ಬುದ್ಧಿ, ಸಂಗ ಒದಗಿ 

ಜ್ರದಂತೆ ಕಠೋರವಾಗುವ ಆದರೆ ಫೆ ೀಮದಿಂದೆ ಮ 


ಡು ಇವೆಲ್ಲವೂ ಜೀವನ ಅರಳುವಿಕೆಗೆ ಅತ್ಯವಶ್ಯವಾದಂಥವು. 


ಶರೀರವೇ ಇಲ್ಲ ದಿದ್ದ ಥೆ ಬುದ್ಧಿ ಯು ವಾಸಮಾಡುವದಾದರೂ ಎಲ್ಲಿ? 
ಈ ಶರೀರದ ಮು ಖಾಂತರವೇ ನನುಗೆ ಎಲ್ಲ ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳನ್ನು ದೊರ 
ಕಿಸುವದದೆ. ನಿರಾಕಾರವಾದ ಆ ತ್ಮವು, ಸಾಕಾರ ಹೊಂದಿದ ಮೇಲೇಯೀ 
ಎಲ್ಲವನ್ನು ಮಾಡಬಲ್ಲದು. ಕಾಜಿನ ಅವರಣ (ಹೊಡಿಕೆ) ಇರದಿದ್ದರೆ 
ಒಳಗಿನ ಈ ಬಃ ಬೆಳಕು ಸ್ವಚ್ಛವಾಗಿ ಹಬ್ಬುವದಿಲ್ಲ, ಕಾಜಿನ ಹೊದಿಕೆ 
ಅಂದವಾ ದದ್ದೂ ಸ್ವಚ್ಛ ವಾದದ್ದೂ ಇದ್ದ ರೆ ಬೆಳಕು ಚನ್ನಾಗಿ ಬೀಳುತ್ತ ದೆ. 
ನಮ್ಮ ಆತ ಸೂರ್ಯನ ಪ ್ರಕಾಶವು ಈ ಶರೀರದ ಕಾಜಕೊಳಗಿದ್ಲೇ 
ಹೊರಬೀಳುವದಜೆ, ಈ ಠರೀರವನ್ನು ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಸ್ವ ಚ್ಛ ಸುಂದರ, 


೨೩೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನಿರೋಗಿ ಮತ್ತು ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಇಡುತ್ತೇನೆಯೋ ಅಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಆತ್ಮದ 
ಬೆಳಕು ಹೊರಸೂಸುವದು. 

ಬಲದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ದುರ್ಬಲನಿಗೆ ಏನೂ ಮಾಡುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ಬಲನಂತನು 
ನೂರಾರು ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಮಣಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕಸುವಿಲ್ಲದೆ ಶರೀರದ ಯಾವ 
ವ್ಯಾಪಾರಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಶರೀರದ ವ್ಯಾಪಾರಗಳನ್ನು 
ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಜ್ಞಾನವು ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಅನುಭವ ಸಿಕ್ಳುವದಿಲ್ಲ. 
ದೊಡ್ಡವರ ಸಹವಾಸ ಜೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಗುರುಜನರ ಸೇನೆ 
ಮಾಡಲು ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಬಲೋಪಾಸನೆ ಮಾಡಲು ಖುಸಿ 
ಗಳೆಲ್ಲರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

"ನಾಯಮಾತ್ಮಾ ಬಲಹೀನೇನ ಲಭ್ಯಃ” (ಆತ್ಮವು ಬಲಹೀನನಿಗೆ 
ದೊರೆಯದು) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಚನವಿದೆ. ದಾಸ್ಯ ದುಃಖ ಇವೇ ದುರ್ಬಲನ 
ಸೊತ್ತು. ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೆ ಎಲ್ಲವು, ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಏನೂ ಇಬ್ಲ. ಕಟ್ಟಡಕ್ಕೆ 
ಆಳವಾದ ಗಟ್ಟಿಯಾದ ಪಾಯವು ಅವಶ್ಯವಾದದ್ದು. ಸಾಯಕ್ಕೆ ಗಟ್ಟಿ 
ಯಾದ ಕಲ್ಲುಗಳೇ ಬೇಕು. ಬಂಡೆಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಕಟ್ಟಡವೇ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಉಸುಕಿನ ಪಾಯದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಕಟ್ಟಡವು ಯಾವಾಗ 
ಕಪ್ಪರಿಸಿಕೊಂಡು ಬೀಳುವದೆಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಶರೀರವೇ 
ಈ ಪ್ರಪಂಚದ ಪಾಯವು. 

“ಶರೀರಮಾದ್ಯಂ ಖಲು ಧರ್ಮಸಾಧನಮ್‌.” ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ 
ಮುಖ್ಯ ಸಾಧನವೇ ಶರೀರವು. ಅದನ್ನು ಉಪೇಕ್ಷಿಸುವದೆಂದರೆ ಹುಚ್ಚು 
ತನವು. ಅದು ಪಾಪವು, ಶರೀರದ ಉಪೇಕ್ಷೆಯೆಂದರೆ ಸಮಾಜದ 
ಮತ್ತು ದೇವರ ಅಪರಾಧ ಮಾಡಿದಂತೆ. ಬಲವುಳ್ಳ ದೇಹನಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ 
ನಮ್ಮ ಖುಣಗಳನ್ನು ತೀರಿಸಬಲ್ಲೆವು, ಸುಂದರವಾದ ಸಂತತಿಯನ್ನು 
ಹೆತ್ತು ಪಿತೃಖುಣವನ್ನು ತೀರಿಸಬಲ್ಲೆವು. ಸಮಾಜ ಸೇವೆಮಾಡಿ ದೇವರ 
ಖುಣನನ್ನು ತೀರಿಸಬಲ್ಲೆವು, ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಿ ಖುಸಿ ಖುಣವನ್ನು ತೀರಿ 
ಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದು. ಈ ಮೂರು ಖುಣದೊಂದಿಗೆ ನಾವು ಹುಟ್ಟಿರು 
ತ್ತೇನೆ. ಇವನ್ನು ತೀರಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬಲವುಳ್ಳ ದೇಹವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯವು. 

ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವು ಬಲದ ಅಡಿಗಲ್ಲು. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಕುರಿತು ಈಗಾಗಲೇ ಒಂದು ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಗಳಿಸಿದ 


| ಬಲೋಪಾಸನೆ ತಿಕ್ಕಕಿ 
ಬಲವನ್ನು ಉಳಿಸುವದೆಂದಕೆ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ. ಬಲನನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿ 
ಅದನ್ನು ಉಳಿಸಿರಿ 

ವ್ಯಾಯಾಮದಿಂದ ಬಲವನು ಗಳಿಸುವದು. ಇದು ಬರೀ ಹೊರ 


ಓಕ್‌ 
ಗಿನ ಆಡಂಬರದಿಂದ ಸಾಧಿಸುವ ಮಾತಲ್ಲ. ಸೂರ್ಯನಮಸ್ಕಾರದ 
ವ್ಯಾಯಾಮವನ್ನು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಸ್ವಚ್ಛ 
ಹವೆಯಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿಟ್ಟು ಅವನಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ Gk 


ವ್ಯಾಯಾಮವನ್ನು ಮಾಡುವದು. ಪ್ರಾಣಾ ಯಾಮವನ್ನು ದಿನಾಲು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ನಮಸ್ಕಾರ ಮತ್ತು ಪ್ರಾಣಾಯಾಮ ಇವೆರಡೂ 
ವ್ಯಾ ಮಗಳನ್ನು ಜೀವದಿಂದ ಇರುವವ ಗ್ಗೆ ಮಾಡತಕ್ಕದ್ರು. 

ಎಸ ನಿಧದ ವಿದ್ಯೆಗಳಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ದೇಶವು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲರು ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ವ್ಯಾಯಾಮದ ಅನೇಕ 
ವಿದ್ಯೆಗಳು ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿ ಗೊತ್ತಿದ್ದವು: ಕೆಲವು ನ್ಯಾಯಾಮಗಳ ಛು ಶರೀರ 
ಸಂಪತ್ತಿಗಾಗಿ ಮತ್ತೆ ಕೆಲವು ಸ್ವಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ. ಲಾಠಿ, ಕತ್ತಿ, ಬರ್ಚಿ 
ಮೊದಲಾದವನ್ನು ತಿರುಗಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಕಲಿಯುವದು ಆತ್ಮ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ 

ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸುಲಭವಾದ ಸಾಂಘಿಕ ಗಟ ನಮ್ಮ ಭರತ 
ಖಂಡದಲ್ಲಿ ಇದ್ದವು. ಖೋಖೋ, ತಿಳ್ಳಿ ಮೊದಲಾದ ಆಟಗಳು ಈಗೂ 
ಅವೆ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಂತೂ ಆಟಿದ ಹುಚ್ಚು. ಬಾಲಗೋಪಾಲರೆಲ್ಲರನ್ನೂ 

ನಾನದಿಯ ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಕೂಡಿಸಿ ಬೇರೆ ಬೇಕೆ ಆಟಗಳನ್ನು 
ಅವನು ಆಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಆಟಿದಂಥ ಸವಿತ್ರ ವಸ್ಸುವು ಇನ್ನೂ ದಿಲ್ಲ. 
ಆಟಗಳಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ದಿವ್ಯತೆಯ ನ್ನು ತಂದುಕೊಟ್ಟು (Krishna 
made play divine) ಎಂದು ನಿವೇದಿತಾ ದೇವಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದಾ ರೆ. 
ಕೃಷ್ಣನೊ 1 ತ್ರೀ ನಮ್ಮ ಕಣಿ ರು ಸುತ್ತದೆ. ಕೃಷ್ಣ ನೆಂದೊರನೆ 
ಜಿ ಸ ಆದಂತೆ ಸ ಇನದಿಯ ಸಸ “ಮೇಲೆ ಅವ 
ನಾಡಿದ ಆಟಗಳ ನೆನಪು ಸಹ ಬರುತ್ತದೆ. 

ಆಟಿಗಳು ನಮಗೆ ಅನೇಕ ಪಾಠಗಳನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತವೆ. ಹಿರಿಯರು 
ಕಿರಿಯರು ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಮರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಆಸಕ್ತಿಯು ಅಳಿದು 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. ವಿರುದ ದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರಾಗಲಿ, ಮಿತ್ರ 
ರಾಗಲಿ ಇದ್ದರೂ ಸಹ, ನಾವು ಆ ಮಾತು ಮರೆತುಬಿಡುತ್ತೇವೆ. ಆಟ 


ವೆಂದರೆ ಫಿಸ್ಕೈ, ಸತ್ಯತೆ, ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಮಕೆತುಬಿಡುವದು. 


ಓಂ 


ವಿಕ್ಕಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಗೆಂಡುಹುಡುಗರ ಆಟಗಳಿದ್ದಂತೆ ಹೆಣ್ಣುಹುಡುಗರಿಗಾಗಿಯೂ 
ಬೀರೆ" ಬೇರೆ ವಿಧದ ಆಟಗಳಿವೆ. ಆ ಆಟಿಗಳಿಂದ ಅವರ ಸೌಂದರ್ಯದ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯಾಗುತ್ತದೆ, ಶರೀರಕ್ಕೆ ಪುಷ್ಟಿ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. 

ಇದರಂತೆಯೇ ಆಸನಗಳ ವ್ಯಾಯಾಮವು ಕಲ್ಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಫಾ 
ವಧಿಯಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ವ್ಯಾಯಾನುವಾಗಿ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ದೋಷಗಳು 
ಲೋಪವಾಗುತ್ತವೆ. ಶೀರ್ಷಾಸನ ಭುಜಂಗಾಸನ, ಸರ್ವಾಂಗಾಸನ, 
ಗರುಡಾಸನಗಳನ್ನು ದಿನಾಲು ಹಾಕಿದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಬಹಳ ಉತ್ತಮ 
ವಾಗಿ ಉಳಿಯುವದು. 

ನಾವು ನಮ್ಮ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದಾಗ ಆಗುವ ವ್ಯಾಯಾಮ 
ವಂತೂ ಅತ್ಯುತ್ಥಷ್ಟವಾದದ್ದು.. ವ್ಯಾಯಾಮವು ಉಸಯುಕ್ತನಾಗು 
ವಂತಹದಾಗಬೇಕು. ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿಯ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ತೋಟಕ್ಕೆ ನೀರು 
ಹಾಕಬೇಕು, ಹಣ್ಣುಹಂಪಲಗಳನ್ನು, ಹೂವು ಬಳ್ಳಿಗಳನ್ನು ಸಂವರ್ಧಿಸ 
ಬೇಕು.  ಕಣ್ವಖುಸಿಯ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಸ್ರಿಯಂನದಾ, ಅನಸೂಯಾ 
ಮೊದಲಾದವರು ಗಿಡಗಳಿಗೆ ನೀರು ಹಾಕುವ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ನಾವು 
ಶಾಕುಂತಲದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗಿ ತಮ್ಮ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ತಾವೇ ಮಾಡಿದರೆ ವ್ಯಾಯಾಮವು ಸಹಜವಾಗಿ ಆಗುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ 
ಹಿರಿಯರು ಯಾವಾಗಲೂ ದುಡಿಯುವದರಲ್ಲಿ ಆನಂದಪಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರು ಸುಮ್ಮನೆ ಕೂತು ತಿನ್ನುವವರಿದ್ದಿಲ್ಲ. ದುಡಿಯುವದು ಕೀಳೆಂದು 
ಅವರು ಎಂದಿಗೂ ಭಾವಿಸಿದ್ದಿಲ್ಲ. 

ಸಾಂದೀಪನಿ ಖುಷಿಯ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ನೀರು 
ತುಂಬುತ್ತಿದ್ದರು, ಕಟ್ಟಿಗೆ ಒಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಿರಿಹೀನರು, ಸಿರಿವಂತರು 
ಎಂಬ ಭೇದವು ಅವರಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಕಂಡುಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಡ ಸುದಾಮ 
ನೊಡನೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅಡವಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದನು. ಗುರುವಿನ ಸನ್ನಿಧಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಾನರು, ಎಲ್ಲರೂ ದುಡಿಯುವದು. ಶ್ರೀಮಂತನಿರಲಿ 
ಬಡವನಿರಲಿ, ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಆರೋಗ್ಯವು ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುವು, ನಮ್ಮ 
ಪ್ರಾಚೀನ ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ, ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿನಿಯರಿಗೆ ಗಟ್ಟಿಗರಾಗಿ 
ಆಗುವಂತೆ ದಿನದ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ರಮವನ್ನು ಖಯುಷಿಗಳು ಯೋಜಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಚಳಿ ಗಾಳಿ ಬಿಸಿಲು ಇವೆಲ್ಲವನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಮಳೆಯಲ್ಲಿ ಹುಡು 
ಗರಿಗೆ ಆಡಲಿಕ್ಕೆ ಬಿಡಬೇಕೆಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಬೆಳಗಿನ 


ಬಲೋಪಾಸನೆಿ ೨೩೫ 
ಜಾವದಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಎದ್ದು ನದೀ ಸ್ನಾನಕ್ಕೆ ಹೊರಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಆ ಮೇಲೆ ನಮಸ್ಕಾರಗಳನ್ನು ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ಮೇಲೆ ಹಾಲು ಕುಡಿ 
ಯುತ್ತಿದ್ದರು, ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ರೀತಿಯು. 

ನಮ್ಮ ಹಿರಿಯರ ನೀಳಿಗೆಯ ಗಂಡಸರು ಹೆಂಗಸರು ಗಟ್ಟಿ ಯುಳ್ಳ ವ 
ರಿದ್ದದ್ದನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಅವರ ಹಲ್ಬ ಕಿನಿ, ಕಣ್ಣು ಬವ 
ಉತ್ತಮವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಹತ್ತ ತ್ತು ಮ್ಳ ಲು ನಡೆದರೂ ಸಹ 
ಅವರಿಗೆ ದಣಿವು ಅನಿಸುನದಿಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ನಾವು ಇಂದಿನ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಎಂತಹ ಕನಿಕರ 
ವೆನಿಸುವ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ! ನ್ಯ ಗಲ್ಲ ಪಚ್ಚಾದದ್ದು, ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಚಾಳೀಸು, ಬು ಹುಳಕ್ಕ fn ಕಡ್ಡಿ ಗಳಂತೆ, ಮಲಬದ್ಧತೆಯ ತಕ 
ರಾರು, ಹೊರಗಿನ ಆಡಂಬರವೇ ಹೆಚ ಒಳಗೆ ಪೊಳ್ಳು. ಮಳೆ ಬಂದೊ 
ಡನೆ ಇವರಿಗೆ ಚಳಿಜ್ವರ್ಯ ಬಿಸಿಲು ಮ ಎಚ್ಚರ ತಪ್ಪಿ ಬೀಳುವದು, 
ಬಿಳಿಭಾಯೆಯ ಜನರ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇಷ್ಟು ಕೆಟ್ಟುಹೋಗಿದೆ ಇಂದು. 

ಒಕ್ಕಲಿಗರು ಕೂಲಿಕಾರರು ಏನೋ ಸ್ರ ಮಹಡುತ್ತಾರ್ಕೆ ದುಡಿಯು 
ತ್ತಾರೆ, ಆದರೆ ಅವರಿಗೆ ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ ವ ಸಿಗುವದಿಲ್ಲ. ಅದ್ದರಿಂದ 
ಅವರ ದೇಹಗಳು ಕೂಡ ಸವೆಯುತ್ತ ನಡೆದಿವೆ, ಶ್ರೀಮಂತರು ಮಧ್ಯಮ 
ವರ್ಗದವರು ದುಡಿಯುವದಿ. ಮತ್ತು ಮಡಿಯುವವರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು 
ದುಡಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇವರಿಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಬಿಡುವು, ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ 
ಅನ್ನ ಕೊಡದೆ ಇದ್ದರೆ ಆ ಅವರ ಆರೋಗ್ಯವು ಸುಧಾರಿಸುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಅದರಂತೆ ದುಡಿಯದೆ ಇರುವವರ ಆರೋಗ್ಯವು ಸುಧಾರಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಅವರೂ ದುಡಿಯಬೇಕು. 

ಶರೀರಕ್ಕೆ ವ್ಯಾಯಾಮವು ದುಡಿತವು ಬೇಕಾಗುವಂತೆ ಹೊಟ್ಟಿ 
ತುಂಬ ಅನ್ನವೂ ಬೇಕು. ಆದರೆ ಯಾನ ಬಗೆಯ ಅನ್ನವನ್ನು ತಿನ್ನಬೇಕು 
ಇದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. ಜ್ಞಾ ನದೀಪವನ್ನು ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ 
ನಮ್ಮೊ ಡನೆ ಯ್ತು ಯಾನ "ಯಾವ ತಿನಿಸಿನ ಸದಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ 
ಸತ್ವವಿರುತ್ತ ಡೈ ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ ಅವನ್ನು ತಿನ್ನ ಬೇಕು ಇಂತಹ 
ನೂರಾರು ವಿಧಗಳನ್ನು ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಜೀವನಸತ್ವ (ವ್ಹಿಟಾಮಿನ್ಸ) ದೊಂದು ಹೊಸ ಶಾಸ್ತ್ರವೇ ನಿರ್ಮಾಣ 
ವಾಗಿಜಿ. ನಾವು ಕಣಕವನ್ನು ಸಾಣಿಸಿ ತವಡು ಚಲ್ಲಿಬಿಡುತ್ತೇನೆ. ಇದು 


೨೩೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ತಪ್ಪೆಂದು ಈ ಶಾಸ್ತ್ರವು ನಮಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ 
ಗಿರಣಿ ಅಕ್ಕಿ ತಿನ್ನುವದು ತಪ್ಪು. ಯಾಕಂದರೆ ಗಿರಣಿಯಲ್ಲಿ ಅಕ್ಕಿಯ ಸತ್ತೆ 
ವೆಲ್ಲ ಹೋಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಥಳಿಸದೆ ಇದ್ದ ಅಕ್ಕಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಬಗೆಯ 
ಸಕ್ಕರೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಕಲ್ಯಾಣಕರವಾದದ್ದು. ಇದು ನಮ್ಮ 
ಎಲವುಗಳಿಗೆ ಕಸುವು ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಗಿರಣಿ ಅಕ್ಕಿ ತಿನ್ನುವವರಿಗೆ ಬೆರಿ ಬೆರಿ 
ಎಂಬ ರೋಗವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಅಕ್ಕೆ ತಿನ್ನಬಾರದೆಂದು ಕೆಲದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾಯಿದೆ ಸಹ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವವ 
ರಾರು? ಸರಕಾರವಂತೂ ಪರಕೀಯನಿದೆ. ಹೊಸ ಶಿಕ್ಷಣ ಹೊಂದಿದವರು 
ಇವು ಸರ್ವಜ್ಞರೆಂದು ಮೆರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಕೃತಿಯಿಂದ ದೇಶಸೇವೆ 
ಮಾಡುವವರೇ ಇಲ್ಲ. ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹೇಳಿದಂತೆ ನಡೆಯುವವರೂ ಇಲ್ಲ, ಥಳಿ 
ಸಿದ ಅಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಥಳಿಸದೆ ಇದ್ದ ಅಕ್ಕಿ ಇಲಿಗಳಿಗೆ ತಿನಿಸಿ ನೋಡಿದಾಗ, 
ಥಳಿಸಜೆ ಇದ್ದ ಅಕ್ಕಿ ತಿಂದ ಇಲಿಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಚನ್ನಾಗಿ ಆಗುತ್ತಿನೆಯೆಂದು 
ಕಂಡುಬಂದಿದೆ. 
ಆಕಳ ಹಾಲು ಕುಡಿಯುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟದ್ದರಿಂದ ಮತ್ತು ಅದು ಸಿಗು 
ನದು ಅಸಾಧ್ಯನಾದದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಜನರು ಎತ್ತರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಾಲು, ಮಜ್ಜಿಗೆ, ಇವುಗಳಿಗೆ ವಿಶೇಷ ಮಹತ್ವ ಕೊಡ 
ಲಾಗಿದೆ. ಜೇನುತುಪ್ಪ ನೀರು ಕುಡಿಯುವ ಪದ್ರತಿ ಇತ್ತು. ಇದರಿಂದ 
ಆಯುಷ್ಯವು ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಆಧುನಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಪ್ರಯೋಗದಿಂದ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಸಿದ್ಧಮಾಡಿದೆ, ಜೇನುತುಪ್ಪ ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು ಕೊಡುವಂತಹ 
ವಸ್ತುವು. ಇತಿಹಾಸಾಚಾರ್ಯ , ರಾಜವಾಡೆಯವರು ಜೇನುತುಪ್ಪವನ್ನು 
ಅನ್ನದ ಮೇಲೆ ಸುರುನಿ ತಿನ್ನುತ್ತಿದ್ದರು. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರ ಆಹಾರದಲ್ಲ 
ಜೇನು ತುಪ್ಪಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವದ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. 
ಇದರಂತೆ ಹಣ್ಣು ಹಂಪಲದ ಆಹಾರಕ್ಕೆ ಸಹ ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿ ಗೌರವದ 
ಸ್ಥಾನನಿಕೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಉಪವಾಸಗಳನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಉಪವಾಸದ ದಿನಸ ಫಲಾಹಾರನನ್ನೇ ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು. 
ಆದರೆ ಈಗ ಎಲ್ಲವೂ ವಿಪರೀತವಾಗಿದೆ. ಸಾಬುಅಕ್ಕಿಯ ಚಿನಡಾ, ಬಟಾಟಿ 
ವಡೆ ಇಂತಹ ಕರಿದ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನೇ ತಿನ್ನುತ್ತಾರೆ! ಚಿವಡಾ ಭಜಿ ತಿನ್ನು 
ವದಕ್ಕಿಂತ ಅಷ್ಟು ರೊಕ್ಕ ಹಣ್ಣಿ ಗಾಗಿ ಖರ್ಚುಮಾಡಿದರೆ ಇಡೀ ಕುಟುಂಬಕೆ 
ಅವು ಸಾಲುವವು. ಆದರೆ ವಿಚಾರ ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಹೋಗಿಬಿಟ್ಟಿದೆ ಅಂಧಾ 
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ಚರಣನೇ ನಡೆದಿದೆ. ಸ 

ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ತಿನಿಸಿನ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೇ ಬೆಳೆಯಿಸಿದ್ದರು. ಯಾನೆ 
ದನ್ನು ಯಾನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಿನ್ನಬೇಕು, ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಿನ್ನಬಾರದು, 
ಯಾವ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತಿನ್ನಬಾರದು, ಇದನ್ನೆಲ್ಲಾ ಕುರಿತು ನಿಯಮ 
ಗಳೆನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ನಾವು ತಿರಸ್ಕರಿಸದೆ ಹೊಸ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಹಚ್ಚಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಬೇಕು. ಹಳೆಯ ಜನರು 
ಕೆಂಪು ಪದಾರ್ಥ ತಿನ್ನಬಾರದೆಂದು ಅನ್ನುಕ್ತಿದ್ದರು. ಚನ್ನಂಗಿ ಬೇಳೆ 
ಕೆಂಪದು, ಅದನ್ನು ತಿನ್ನಬಾರದೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಇದು ನಿಜವೋ? 
ಕೆಂಪು ಬಣ್ಣ ಅಜಿ, ಇಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಈ ಪದಾರ್ಥವು ತ್ಯಾಜ್ಯವೋ? 
ಚನ್ನಂಗಿ ಬೇಳೆ ತಿಂದರೆ ಬದ್ಧ ಕೋಷ್ಠತೆ ಹೋಗುತ್ತದೆಂದು ಕಂಡುಹಿಡಿಯ 
ಲಾಗಿದೆ. ಅಂದಮೇಲೆ ಅದನ್ನು ಏಕೆ ತಿನ್ನಬಾರದು? ಕೇವಲ ಭಾವನಾ 
ನಶರಾಗಬಾರದು ನಾವು. ಅದರಂತೆ ಉಳ್ಳಾಗಡ್ಡಿ. ಉಳ್ಳಾಗಡ್ಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಫಾಸ್ಪರಸ್‌ ಇದೆ. ಶರೀರದ ಪೋಷಣೆಗೆ ಉತ್ತ 'ಮವಾದದು. "ಕ ಶ್ರಮಜೀವಿ 
ಗಳು ಅದನ್ನು ತಿನ್ನಬಹುದು. ಬುದ್ದಿಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಅಷ್ಟೂ ಂದು ಚೆನ್ನಾಗಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ನಿಯಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಾಫು ವಿಚಾರಿಸಬೇಕು. ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲ 
ದಲ್ಲಿ ಬಾಮೆಟೊ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮುಟ್ಟುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದಕೆ ಈಗ ಅದಕ್ಕೆ 
ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ಸ್ಥಾನ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿದೆ. 

ಅಲ್ಲಾ ಮತ್ತು ಲಿಂಬಿ ಹಣ್ಣುಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ ಆಹಾರ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಬಹಳ ಮಹೆತ್ಚವಿದೆ. ಇವು ನಮ್ಮ ದೇಹಾರೋಗ್ಯಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಹಿತಕರ 
ವಾಗುವಂಥ ಪದಾರ್ಥಗಳು. ಲಿಂಬಿಹಣ್ಣಿನ ರಸದಿಂದ ಕೂದಲು ಸಹ 
ಸಚನವಾಗುವದೆಂದು ಗಾದೆ ಮಾತು ಇದೆ. 

ನಮ್ಮ ಆರೋಗ್ಯವು ಆಹಾರ ವಿಹಾರಗಳ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. 
ವಿಹಾರವೆಂದರೆ ವ್ಯಾಯಾಮ. ಯೋಗ್ಯ ಆಹಾರ ವಿಹಾರಗಳಿದ್ದ ಕೆ 
ದೇಹವು ಸುಂದರವಾಗಿಯೂ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ಳ್ಳದ್ದಾ ಗಿಯೂ ಕಾಣುವದು. 
ಇಂಥ ದೇಹವಿದ್ದರೆ ಅಖಂಡ ಸೇವೆ ಚಿ? ಸಾಧ್ಯ. 

ಬೇನೆಯಿಂದ ಬಳಲುವದು ಪಾಪವೆಂದಿನಿಸಬೇಕು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೆ. 
"ಯಾರಿಗಾದರೂ ಬೇನೆಯಾದರೆ ಅವಳನ್ನು ನಾನು ತುರಂಗಕ್ಕೆ ಕಳಿಸುವೆ 
ನೆಗಂಬು ಬರ್ನಾಡ ಶಾ ಅಂದಿದ್ದಾನೆ. ವ್ಯಾಯಾಮ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ 
ಯೋಗ್ಯ ಆಹಾರವನ್ನು ಸೇವಿಸದಿದ್ದ ಕೈ ಸ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಮಲಗ 


೨೩೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ದಿದ್ದರೆ, ಸೃಷ್ಟಿ ನಿಯಮಗಳ ವಿರುದ್ಧ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ಬೇನೆ 
ಯಿಂದ ಬಳಲುನರು. ಬೇನೆ ನಿಸರ್ಗವು ನನುಗೆ ಕೊಡುವ ಶಿಕ್ಷೆ. ಬೇನೆ 
ಯಿಂದ ಬೀಳುವದಿಂದರೆ ಸೇವೆ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ನಮಗಂತೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಶುಶ್ರೂಷೆ ಮಾಡುವದಕ್ಟೋಸ್ಕರ ಎರಡನೆಯವರ ಅಮೌಲ್ಯ 
ವಾದ ವೇಳೆ ವೆಚ್ಚವಾಗುತ್ತದೆ. ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಚಿಂತೆ, ಆರೋಗ್ಯವೇ 
ನಿಜವಾದ ಆನಂದ, ಬೇನೆಯೇ ದುಃಖವು. ರೋಗವಿಲ್ಲದ ಶರೀರವು 
ಅಂದವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ರೋಗಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಶೃಂಗಾರ ಮಾಡಿದರೂ ಅವನು 
ಹೆಚ್ಚು ವಿದ್ರೂಪ ಕಾಣುವನು. ತಯಾರಿ ಇದ್ದ ದೇಹಕ್ಕೆ ಹರಕ ಉಡುಪು 
ಹಾಕಿದರೂ ಅದು ಶೋಭಿಸುತ್ತದೆ. ಆರೋಗ್ಯವೆಂದರೆ ಸೌಂದರ್ಯ, 
ಸೊಬಗು. ನಿಮಗೆ ಸೌಂದರ್ಯ ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ವ್ಯಾಯಾಮ ಮಾಡಿ 
ದೇಹಾರೋಗ್ಯವನ್ನು ಕಾಯಿರಿ, ಮೈಮುರಿದು ದುಡಿಯಿರಿ. ಫಿಮ್ಮ ದೇಹಕ್ಕೆ 
ಬಿಸಿಲು ಚಳಿ ಗಾಳಿ ಮುಟ್ಟಲಿ, ನಿಸರ್ಗ ಸ್ಪರ್ಶವಾಗಲಿ, ಈ ಸ್ಪರ್ಶವು 
ನಿಮ್ಮ ದೇಹಕ್ಕೆ ತ್ರೆ ಜಸ್ಸನ್ನೀಯುವದು, 

ಸಂಜೆ ಮುಂಜಾನೆ ಎರಡೂ ಹೊತ್ತು ಮಹಾದೇವನ ಗುಡಿಗೆ 
ಹೋಗುವ ಪರಿಪಾಶವಿಜಿ, ಹೊರಗಿನ ಹವೆ, ಸಂಸಾರದಾಚೆಗೆ ಮನಸ್ಸು 
ಮತ್ತು ಸ್ವತಂತ್ರತೆಯ ಅನುಭವ ಇವೆಲ್ಲವು ಇದರಿಂದ ದೊರೆಯುತ್ತವೆ. 
ಮನಸ್ಸು ಪ್ರಸನ್ನತೆ ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಅನಂತ ಆಕಾಶವು, ಹೆಚ್ಚ ಹಸಿರಾದ 
ಗಿಡಗಳು, ಹರಿಯುವ ಹೊಳೆ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಮನಸ್ಸು ಪ್ರಸನ್ನವಾಗುತ್ತದೆ. 
ದೇವರಿಗೆ, ತುಲಸಿ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ ಹಾಕುವದರಲ್ಲಿ ಸಹ ವ್ಯಾಯಾಮದ 
ಹೇತುವು ಅಡಕವಿರುತ್ತದೆ. ದೇಹಕ್ಕೂ, ಮನಸ್ಸಿಗೂ ಪ್ರಸನ್ನತೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಮತ್ತು ಮುಸಲ್ಮಾನಿ ಸಂಸ್ಕತಿಗಳಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ಜೋಡು 
ಆರೋಗ್ಯಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ನಮಾಜದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಏಳುತ್ತಾರೆ, 
ಬಾಗುತ್ತಾರೆ, ಮತ್ತೆ ಕೂಡ್ರುತ್ತಾರೆ. ಶರೀರದ ಚಲನನಲನದಲ್ಲಿ 
ಆರೋಗ್ಯದ ತತ್ವಗಳೇ ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ದಿನಕ್ಕೆ ಐದಾನರ್ತಿ ನಮಾಜ 
ಮಾಡುವರು. ಇದರಿಂದ ದೇಹಕ್ಕೆ ವ್ಯಾಯಾಮ ಆರೋಗ್ಯ ಮತ್ತು 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಆಲ್ಲಾದ. ನಮಸ್ಕಾರ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ದೇಹ 
ಮತ್ತು ಮನಸಿನ ಆರೋಗ್ಯದ ಸಮನ್ವಯನನ್ನೆೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 

ಸ್ವಚ್ಛತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ನಿಶೇಷವಾಗಿ 
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ನೋಡುತ್ತದೆ. ನ ಮ್ಮ ಕಈ ಉಷ್ಣ ಹನೆಯಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯ ಸ್ನಾನವು ಬೇಕೇಬೇಕು, 
ದಿನಾಲು ಮೂರು ಸ್ತಾನ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಕಾರ್ತಿಕ ಸ್ನಾನ, 
ಮಾಘ ಸಾ ಸ್ನಾನ, ನೈರಾಖ ಸ್ನಾನ, ಮೊದಲಾದ ಸ್ಥಾನಗಳ ವ್ರತಗಳು 
ಹೇಳಲಾಗಿವೆ; ಸ್ಟಾ ಮಾಡದೆ ತಿನ್ನಬಾರದೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ. ಆದರಂತೆ 
ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬಂದಕೂಡಲೇ ಕೈಕಾಲು ತೊಳೆದುಕೊಳ್ಳುವದು, ಅಡಿಗೆ 
ಮನೆ, ದೇವರಮನೆ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನು ಪದಿಶ್ರವನ್ನಾಗಿ ಇಡುವದು, 
ಸ್ವಚ್ಛತೆಯ ನಿಷಯನನ್ನು ಕುರಿತು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಬಹಳೇ ಜಾಗ್ರತೆ 
ವಹಿಸಿದೆ. ದಿನಾಲು ಒಗೆದ ವಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಉಡುವದು, ಊಟಕ್ಕೆ ಕೂಡ್ರುನ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ರೇಶ್ಮೆ ವಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಧರಿಸುವದು. 

ಇದೇ "ತ್ವರೆಯನೇಲಿನ ಕೂದಲು ಶೆಗೆಯಬೇಕೆಂದು ನಿಯಮ 
ನಿದೆ. ಉಷ್ಣ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ತಲೆಯ ಮೇಲೆ ಕೂದಲು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿದ್ದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಬೆವರು ಉಳಿದು ಹೊಲಸು ಬೆಳೆಯುವ ಸಂಭವವೇ "ಬಿಚ್ಚು. 
ಆದ್ದ ರಿಂದಲೇ ಈ ನಿಯಮವನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ ರೆ. ಸೃ ಚ್ಛ ತೆಯೇ ಸೌದರ್ಯ 
ವೆಂಬ ಮಾತು ನಮಗೆ ಹೊಳೆದ ದಿನವೇ ಸುದಿನವು. 

ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು ಗಳಿಸುವದಾದರೂ ಏತಕ್ಕೆ? ಶರೀರ ಸಂಪತ್ತನ್ನ 
ದರೂ ಬಿಳಿಸು ನರೇತಕ್ಕೆ ? ಬಲದ ಉಪಯೋಗವಾದರೂ ಯಾವುದು? 
ವೆಲ್ಲವೂ ಸ್ವ ರ್ಮಾಚರಣೆಗೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾರಿ 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ನಮಗೆ ಮೂರು ಖುಣಗಳನ್ನು ತೀರಿಸುವದದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ 
ಪರನೀಡೆಗಾಗಿ ನಮಗೆ ಶಕ್ತಿ ಬೇಡ; ಶಕ್ತಿಯು, ತ ಸತು. 
ಕಾಪಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇದೆ, “ಆರ್ತತ್ರಾಣಾಯವಃ ಶಸ್ತ್ರಂ ನ ಪ್ರಹರ್ತುಮ 
ನಾಗಸಿ “ನಿನ್ನ ಶಸ್ತ್ರವು ಆರ್ತರನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಲಿ ಬಃ ಜನಗಳನ್ನು 
ಅದರಿಂದ ಕ್ಲೊಬೇಡ.? 

ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಬೆದರಿಸಬೇಡಿರಿ. ದುರ್ಬಲರಿಗೆ ಆಧಾರ ಕೊಡಲಿಕ್ಕೆ 
ನಿಮ್ಮ ಬಲವಿದೆ. ಅನರನ್ನು ಸಬಲರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಲು ನನ್ನ ಬಲವಿದೆ, 
ಪಾಶ್ಚಿ ಮಾತ್ಯ ದೇಶದಲ್ಲಿ ನಿತ್‌ಶೆ ಎಂಬವನು ಹೇಳಿದ ಒಂದು ಬಲದ ತತ್ವ 
ಜ್ಞಾನವಿದೆ. ರವಿ ವನೇ ಉಳಿಯಬೇಕು, ಉಳಿದವರು ಅಳಿಯಬೇಕು” 
ಎಂದು ಹೇಳುನ ತತ್ರಜ್ಞಾ ನನಿದು. ಆದರೆ ಇಂಥ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲೆ ಜಗತ್ತು ನಡೆಯುನಂತಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾದರೆ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟುವದು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ... ಇದು ನಿಜವಿದ್ದರೆ ದುರ್ಬಲನಾದ ಪರಾವಲಂಬಿಯಾದ 
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ಬಾಲಕನನ್ನು ತಾಯಿಯು ಯಾಕೆ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಬೇಕು? " ನನ್ನ 
ಅಶಕ್ತನಾದ ಬಾಲಕನು ಇಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆ ಸಶಕ್ತನಾಗುವನು. ಇಂದು ನನ್ನ 
ಬಟ್ಟು ಹಿಡಿದು ನಡೆಯುವನು. ಆದರೆ ನಾಳೆ ಅವನು ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗು 
ವನು. ನನ್ನ ಸಹಾಯದಿಂದ ಸಮರ್ಥನಾಗುವನು. ಅಶಕ್ತ ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ ಸಶಕ್ತ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನನ್ನ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ'' ಹೀಗೆ 
ಅನ್ನುತ್ತಾಳೆ ತಾಯಿಯು. 

ಜಗತ್ತು ಸಹಕಾರ್ಯದಿಂದಲೇ ನಡೆದಿದೆ. ನಾನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಗೆ 
ಕ್ಸೈಕೊಡುವೆನು, ಅವನು ಏಳುವನು, ಎಲ್ಲರೂ ಏಳಲಿ ಮತ್ತು ಮುಂದರಿ 
ಯಲಿ, ಆನಂದದಿಂದ ಕುಣಿಯಲಿ. 

ಶರೀರ ಬಲದಂತೆ ಜ್ಞಾನದ ಮತ್ತು ನಲುಮೆಯ ಬಲವು. ಇವು 
ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಒಂದು ಹೆಚ್ಚಿನ ತರಗತಿಯ ಬಲಗಳು. ಪ್ರೇಮದಿಂದ ನಲುಮೆ 
ಯಿಂದ ಕ್ರೂರ ಪಶುಗಳನ್ನು ನಾವು ಸಾದು ಮಾಡಬಲ್ಲೆವು. ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ಜ್ಞಾನದ ಬಲದಿಂದ ರೋಗಗಳನ್ನು ನಾರಮಾಡಬಲ್ಲೆವು. ದೇಹಶಕ್ತಿಗಿಂತ 
ಬುದ್ಧಿಯ ಶಕ್ತಿಯು ಹೆಚ್ಚಾದದ್ದು. ಇವೆರಡರಕೆಂತ ಪ್ರೇಮದ, ಪಾನಿ 
ತ್ರ್ಯದ, ಚಾರಿತ್ರ್ಯದ, ಶೀಲದ ಬಲವು ಹೆಚ್ಚು! ಈ ಮೂರು ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು 
ನಾವು ಗಳಿಸಬೇಕು. ನಿರೋಗಿಯಾದ ಶರೀರವು, ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಉದಾರವಾದ ಹೃದಯವು, ಮತ್ತು ಕುಶಾಗ್ರವಾದ ( ಹದನವಾದ ) 
ಬುದ್ಧಿಯು-- ಈ ಮೂರು ವಸ್ತುಗಳ ಸಮನ್ವಯದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ 
ಬಲವು ಅಪೂರ್ವವಾದದ್ರೇ ಸರಿ. 

ಗೀತಾಂಜಲಿಯಲ್ಲಿ ರವೀಂದ್ರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. “ದೇವರೇ, ದೇಹನೆ 
ದೇಗುಲವೆಂದು ಅದನ್ನು ನಾನು ಪವಿತ್ರವಾಗಿಡುವೆನು. ನೀನು ನನಗೆ 
ಕೊಟ್ಟಿ ಹೈದಯವನ್ನು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ತುಂಬಿ ನಿನಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವೆನು. ನೀನು 
ನನಗೆ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸಿದ್ದೀ. ಬುದ್ಧಿಯ ದೀಪವನ್ನು ಸದ್ಫೆವ 
ನಿರ್ಮಲವಾಗಿ ಮತ್ತೆ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳದ್ದಾಗಿ ಉರಿಸುವೆನು.'' ಹನುಮಂತನು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಲದ ಹಿರಿದಾದ ಆದರ್ಶವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಎಲ್ಲ 
ತರಹದ ಬಲಗಳು ಅವನಲ್ಲಿ ಪುಂಜೀಭೂತವಾಗಿವೆ. ಹನುಮಂತನು 
ಕೇವಲ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳವನೇ ಆಗಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅನನು ಮನಸಿನಷ್ಟು ಚಪಲ 
ನಿದ್ದಾನೆ. ಚನಲತೆಯು ಅವಶ್ಯವಾದ ಗುಣವು. ಎಷ್ಟೋ ಸೈಲವಾನ 
ಗಿಗೆ ತಣು ಬಾಗನಾದ ಶರೀರವನು ಅತಿತ್ನ ಸರಿದಾಡಿಸಲಿಕ್ಸೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ. 


ಬಲೋಪಾಸನೆ ೨೪ಗಿ 


ಇಂಥವರನ್ನು ಚಪಲರಾದ ಸಂಣ ಹುಡುಗರೂ ಸಹ ಕಾಡಬಹುದು. ಎಲ್ಲವೂ 
ಒಂದು ಅಳತೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಮಾರುತಿಯ ವೇಗವು ಗಾಳಿಯಂತೆ ಇತ್ತು. 
ಅವನ ಶರೀರವು ವಜ್ರದಂತೆ ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿತ್ತು, ಮತ್ತು ಗಾಳಿಯಂತೆ ಚಪಲ 
ವಾಗಿತ್ತು. ಶರೀರದ ಬಲದಂತೆ ಮನಸಿನ ಬಲವೂ ಅವನಲ್ಲಿತ್ತು. ಅವನು 
ಸಂಯಮಿಯೂ, ಜಿತೇಂದ್ರಿಯನೂ ಇದ್ದನು. ಶೀಲವಂತನು, ಚಾರಿತ್ರ್ಯ 
ವುಳ್ಳವನು, ಪ್ರತಿಯು ಇದ್ದನು. ಶಾನು ಗಳಿಸಿದ ಬಲವನ್ನು ಸಿಕ್ಕ ಸಿಕ್ಕಂತೆ 
ವೆಚ್ಚಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವನು ತನ್ನ ಶರೀರದ ಮೇಲೆ ಮತ್ತು ಮನಸಿನ 
ಮೇಲೆ ಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾಮಿತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದ ನು. ಮನಸ್ಸನ್ನು ಗೆದ್ದವನು 
ಎಲ್ಲವನು ಗೆದ್ದಹಾಗೆ. 

ಬಲವಾದ ದೇಹ, ಶುದ್ಧ ಮತ್ತು ಪವಿತ್ರವಾದ ಹೃದಯಗಳ 
ಜೊತೆಗೆ ಅಸಾಮಾಸ್ಯೆ ಬುದ್ದಿಮತ್ತೆಯು ಹನುಮಂತನಲ್ಲಿ ಇತ್ತು. ಬುದ್ಧಿ 
ವಂತರ ಅರಸನಾಗಿದ್ದನು ಅವನು. ಬಲವುಳ್ಳವರಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂಬ 
ಹುಚ್ಚು ಕಲ್ಪನೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಹನುಮಂತನು ಬುದ್ಧಿ 
ಬಲ ಎರಡೂ ಇರಬೇಕು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 

ದೇಹ, ಬುದ್ದಿ ಮತ್ತು ಹೃದಯ ಇವು ಮೂರೂ ವಿಕಾಸ ಹೊಂದಿ 
ದ್ದರೂ ಇನ್ನೊಂದು ವಸ್ತು ಅವಶ್ಯವಾದದ್ದು; ಅದೆಂದರೆ ಜನ ಸಂಗ್ರಹ 
ಮಾಡುವ ಕಲೆ, ಸಂಘಟನೆಯ ಚಾತುರ್ಯ. ನಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ನಾವು ಚನ್ನಾಗಿ 
ಬಾಳಬಹುದು; ಆದರೆ ಸಮಾಜದೊಡನೆ ಬೆರೆಯದಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜ 
ಕಾರ್ಯವು ಸಾಗುವದಿಲ್ಲ. ತೇಜವು ಹಬ್ಬುವದಿಲ್ಲ. ಹನುಮಂತನು ವಾನರ 
ಯೂಥದ ಮುಖ್ಯನಾಗಿದ್ದನು. ತರುಣರನ್ನು ಸಂಘಟಸಬೇಕು. ಶಾರೀರಿಕ 
ಮಾನಸಿಕ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧಿಕ ಚಟುವಓಕೆಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ತರುಣ 
ರೊಡನೆ ಬೆರೆಯಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕಾರ್ಯವು ಮುಂದರಿಯುವದಿಲ್ಲ. 

ಸಮರ್ಥ ರಾಮದಾಸರು, ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರು ಇಂಥ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದ್ದರು. ರಾಮದಾಸರು ದೇಶದ ಎಲ್ಲ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ಹನು 
ಮಂತನ ಗುಡಿಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದರು. ಊರೂರಿಗೆ ಗರಡಿಮನೆಗಳನ್ನು 
ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದರು. ಜಾತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ಕುಸ್ತಿಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ಗರಡಿ 
ಮನೆಗಳೊಡನೆ ರಾಮಚರಿತ್ರೆಯ ಕಥೆಗಳು ಕೂಡ ಹೆಬ್ಬಿದವು. ರಾಮ 
ಕಥೆಯೆಂದರೆ ಬಲುಮೆಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ನಾಶಮಾಡುವ ವಿಚಾರಗಳ 
ಹಬ್ಬುವಿಕೆ. ಜನರಿಗಾಗಿ ಸ್ಪರಾಜ್ಯವನ್ನು ಗಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಶಕ್ತಿಯ ಉಪ 
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ಯೋಗ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿತು. “ಮರಾಠಾ ತಿತುಕಾ ಮಿಳವಾವಾ” (ಮರಾಠಾ 
ದೇಶನನ್ನು ಗಳಿಸಿರಿ)ಎಂಬ ಮಂತ್ರದ ಉಚ್ಚಾರದಿಂದ ಹೃದಯದ ಒಕ್ಕಟ್ಟು 
ಸಾಧಿಸಿತು, ಎಲ್ಲರೂ ಶ್ರೀ ಶಿವಾಜಿ ಮಹಾರಾಜರ ಬಾವುಟದ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ವರಾಜ್ಯಗಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಟೊಂಕಕಟ್ಟಿ ನಿಂತರು. 

ಶರೀರ-ಬಲವಿದೆ, ಪವಿತ್ರ ಹೃದಯವೂ ಇದೆ, ಚುರುಕಾದ 
ಬುದ್ಧಿಯೂ ಇದೆ. ಇವುಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಸಂಘಟನೆ ಇದೆ. ಆದಕೆ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ 
ಉದ್ದೇಶವಾದರೂ ಏನು? ಈ ಎಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗಳು ರಾಮಸೇವೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಉಪಯೋಗವಾಗತಕ್ಕದ್ದೆಂದು ಹನುಮಂತನು ಭಾನಿಸಿದ್ದನು. ರಾಮದೂ 
ತನೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದರಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಅಭಿಮಾನವೆನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ನನ್ನ 
ಬಲವು ಎರಡನೆಯವರನ್ನು ದಾಸ್ಯದಿಂದ ಬಿಡಿಸಲು ಉಪಯೋಗವಾಗ 
ಬೇಕು, ಅಲ್ಲದೆ ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಇಡಲಿಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಅವನು ತಿಳಿಯುತ್ತಿ 
ದ್ದನು. ಪರರ ಮೇಲೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಹೊರಿಸಲಿಕ್ಕೆ ನನ್ನ ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲ. 
ನನ್ನ ಅಂತರ್ಬಾಹೈ ಶಕ್ತಿ ಎಲ್ಲವೂ ರಾಮನ ಸೇವೆಗಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ರಾಮ 
ಸೇವೆಯೆಂದರೆ ಮೂವತ್ತು ಮೂರು ಕೋಟ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ದಾಸ್ಯದಿಂದ 
ಬಿಡಿಸುವದು. 

ಈ ಮೂವತ್ತುಮೂರು ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳೆಂದರೆ ಯಾರು? ರಾವಣನ 
ರಾಜಧಾನಿಯಲ್ಲಿ ಇವರೆಲ್ಲರು ಬೀದಿಗಳನ್ನು ಉಡುಗುತ್ತಿದ್ದರು, ಗಿಡಗಳಿಗೆ 
ನೀರು ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡುವವರೆಲ್ಲರೂ ಇಡೀ 
ಜಗತ್ತನ್ನೇ ತಮ್ಮ ದಾಸರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಜನಗಳೆಲ್ಲರೂ ಕೇವಲ 
ಹಮಾಲರಾಗುತ್ತಾರೆ. ದೇವರಂತೆ ಇರುವ ಜನರು ದಾಸರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಶ್ರೀ 
ರಾಮನಿಗೆ ಮಾನವನ ಹಿರಿಮೆಯನ್ನು, ದಿವ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸುವ 
ದಿತ್ತು; ದೇವರನ್ನು ದಾಸರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವದಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನು ದೇವರಂತೆ ಇದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಅವರಲ್ಲಿರುವ ದಿವ್ಯ 
ತೆಯು ಪ್ರಕಟವಾಗಲು ಅನುವು ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಅಧಿಕಾರವುಳ್ಳವರು 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರನ್ನೂ ನೀರು ಹೊರುವವರನ್ನಾಗಿ ಮತ್ತು ಕಬ್ಬಿಗೆ ಒಡೆಯು 
ವನರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಮೂವತ್ತುಮೂರು ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳೆಂ 
ದರೆ ಮೂವತ್ತುಮೂರು ಕೋಟ ಮನುಷ್ಯರೆ. ಈ ಮಾನವರನ್ನು ದಾಸ್ಯ 
ದಿಂದ ಬಿಡಿಸುವದು ಶ್ರೀ ರಾಮಚಂದ್ರನ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 

ಹನುಮಂತನು ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು; ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ರಾಮನ 
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ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಅರ್ಪಿಸಿದನು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವ 
ರಾಮನನ್ನು ಕಂಡೊಡನೆ ಹನುಮಂತನು ಎಚ್ಚೆತ್ತನು. ಅವನೊಂದಿಗೆ 
ಅನನ ಸಂಗಡಿಗರಾದ ಹದಿನೆಂಟು ಪದ್ಮ ವಾನರರು ಎದ್ದರು. ತಮ್ಮ 
ಬಾಂಧನರನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ಅವರಿಗೆ ಸ್ವತಂತ್ರತೆ ಮತ್ತು ಸ್ವರಾಜ್ಯನನ್ನು 
ಗಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ ಅವರ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿತ್ತು. 

ಇದನ್ನೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಲಿದೆ. ಶರೀರ, 
ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಯ ಬಲವನ್ನು ಗಳಿಸಿರಿ, ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿರಿ, ಸಂಘಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸಿರಿ. ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳ ವಾತಾವರಣವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿರಿ ಮತ್ತು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಹಿರಿದಾದ ಥೈೇಯ ಒಂದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು 
ಉಪಯೋಗಿಸಿರಿ, ರಾಮನು ಆರ್ಯ ಅನಾರ್ಯ ಎಂಬ ಭೇದಗಳನ್ನು 
ಲಕ್ಷಿಸಲಿಲ್ಲ. ಬಲುಮೆಗೆ ಒಳಪಟ್ಟು ಒದ್ದಾಡುವ ಜೀವಗಳನ್ನೇ ಅನನು 
ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದನು. ಅವರನ್ನು ಮುಕ್ತ ಮಾಡಲು ಹಗಲಿರುಳು ಸಾಹಸ 
ಪಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಅಧಿಕಾರ ಮದದಿಂದ ಪರಪೀಡನೆ ಮಾಡುವವರನ್ನು 
ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಜುಲುಮೆ ಮಾಡುವವರು ಯಾರೇ ಇರಲಿ, 
ಅವರು ಹಿಂದುಗಳಿರಲಿ, ಮುಸಲ್ಮಾನರಿರಲಿ, ಇಂಗ್ಲೀಷರಿರಲಿ. ಜಪಾನಿ 
ಗೆಳಾಗಲಿ, ಜರ್ಮನರಾಗಲಿ ಯಾರಿದ್ದಾರೆಂಬ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ ಕೊಡಬೇಡಿರಿ. 
ರಾಮನಂಥ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎರಡೇ ಭೇದಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾಕಿ- 
ಪದದಲಿತರು ಮತ್ತು ಕಾಲೈಳಗೆ ತುಳಿಯುವವರು. ಮತ್ತು ಇವರು 
ಯಾವಾಗಲೂ ಪದದಲಿತರಿಗಾಗಿಯೇ ಹೆಣಗಾಡುವರು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ತತಿಯು ಆರ್ಯ ಅನಾರ್ಯ ರಬ್ಧಗಳೆರಡನ್ನು 
ವಂಶವೆಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಸಯೋಗಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆರ್ಯನೆಂದರೆ ಶ್ರೇಷ್ಠನು. 
ಆರ್ಯನೆಂದಕೆ ಉದಾರ ಹೃದಯವುಳ್ಳವನು. ಆರ್ಯನೆಂದರೆ ಅನಾಸಕ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಕಾರ್ಯ ಮಾಡುವವನು ಮೋಹರಹಿತನು, ಮತ್ತು ವಿಶಾಲ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುನನನು. ತನ್ನ ಆಪ್ತರನ್ನು ಕೌರವ ಸೇನೆಯಲ್ಲಿ 
ನೋಡಿ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಕೈಯಲ್ಲಿಯ ಗಾಂಡೀವ ಧನುಸ್ಸನ್ನು ಕೆಳಗೆ 
ಇಟ್ಟನು. ಅದನ್ನು ನೋಡಿ ಆ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು "ಅನಾರ್ಯ 
ಜುಸ್ಪ'' ಎಂದಂದನು. ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡುವವನು ಯಾವನಿದ್ದರೂ 
ಅವನನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿಸತಕ್ಕದ್ದು ಆರ್ಯರ ಧರ್ಮ. ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡಿದವನು 
ನಮ್ಮವನೆಂದು ಅವನನನ್ನು ಬಿಡುವಡೆಂದರೆ ಮೋಹಗ್ರಸ್ತರ, ಮೂಢರ, 
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ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳವರ ಲಕ್ಷಣವು. ಕ 

“ಕೃಣ್ವಂತೊ ವಿಶ್ವಮಾರ್ಯನಮ್‌'' ಎಂದೊಡನೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಹಿಂದುಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಜನಿನಾರ ಚಂಡಿಕೆ ಇಡಲು 
ಹೇಳುವದೂ ಅಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿಗೆ ಔದಾರ್ಯವನ್ನು ಕಲಿಸುವದು. ವಿಶಾಲ 
ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುವದು, ಮಾನವತೆಯನ್ನರಿಯಲು ಅನುವು ಮಾಡಿ 
ಕೊಡುವದು. ನಾವೆನ್ಲರು ನಿಜವಾದ ಮಾನವರಾಗುವಾ ಎಂದು ಕಲಿಸು 
ವಜೀ ಇದರ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವು. 

ನಾವು ಉದಾರರಾಗದೆ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಉದಾರರಾಗಲು ಹೇಳುವದು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ನಾವು ಮೋಹವನ್ನು ಬಿಡದಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮದೇ ಆದ ಚಿಕ್ಕ 
ಗುಂಡಿಯನ್ನು ಬಿಡದೆ ಆರ್ಯರಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಮಾನನತೆಯ ಮಹಿಮೆಯನ್ನೆ ಕಾಣುವೆವು. ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿಯು 
ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಡಾದ ವಸ್ತುವು. ಸತ್‌ ಮತ್ತು ಅಸತ್‌, ಸಟೆ ಮತ್ತು ದಿಟ 
ಇವೆರಡೇ ಭೇದಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಅರಿಯುತ್ತಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ನಡೆದ ತಾಕಲಾಟವು ಸಟೆ ಮತ್ತು ದಿಟ ಇವೆರಡರಲ್ಲಿಯೇ ಅಜಿ, ಹಿಂದೂ 
ಮುಸಲ್ಮಾನರಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಭಾರತಿಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದು ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು 
ನೀವು ಕಾಣಲಾರಿರಿ, ಹೊರಗಿನವರು ಬಂದು ಹಿಂದು ಎಂಬ ಸಂಕುಚಿತ 
ಭೇದವನ್ನುಂಟುಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ನಮಗೂ ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಈ ಸಂಕುಚಿತ 
ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿಯೇ ಆನಂದವೆನಿಸಹತ್ತಿದೆ. 

ಸಟಿ ಇದ್ದದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಸದೆಬಡೆಯಲು ಹೊರಟ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಯು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂಘಟನೆ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಇದೇ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾದ ಆರ್ಯಜುಷ್ಟ ಸಂಘಟನೆಯು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಸಭೆಯು ಅಂತಹದೊಂದು ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಭರತಖಂಡದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಮಾಡಲು 
ಟೊಂಕಕಟ್ಟಿ ನಿಂತಿಜೆ. ಕಾಲೈಳಗೆ ತುಳಿಯಲ್ಪಡುವ ಜನರನ್ನು ಉಳಿಸಲು 
ಯತ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಜವಾಹರರು, ಶೌಕತ ಅಲ್ಲಿ, ಜಿನ್ನಾ ಇವರನ್ನು ಕಟುತರ 
ವಾಗಿ ಟೀಕಿಸುವಂತೆ ಜಾತೀಯತೆಯನ್ನು ಹಬ್ಬಿಸಲು ಉದ್ಯುಕ್ತರಾದ 
ಹಿಂದುಗಳನ್ನು ಉಳಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಬಡವರನ್ನು ಬಡಿಯುವವರನ್ನು, ಕಾಲ್ಪನಿಕ 
ಭೇದಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವವರನ್ನು ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಂದ ತಮ್ಮ ಸ್ವಾರ್ಥ 
ವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವವರನ್ನೆಲ್ಲರನ್ನೂ ನರವೀರ ಜವಾಹರರು ಸದೆಬಡೆಯು 
ತ್ತಾರೆ. ಸಜ್ಜನರನ್ನು ಕಾಪಾಡುವರು; ಸಟೆಯನ್ನು ಓಡಿಸುವರು. ಅಂಥ 
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ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಮುಂದರಿಸಲು ನನ್ನ ಆಪ್ತರು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರೂ ಸಹ 
ಅನರೊಂದಿಗೆ ನಾನು ಬಡಿದಾಡುವೆನು. ಯಾಕಂದರೆ ಅವರನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ಹಿಡಿಯುವವರು ಯಾರಿದ್ದರೂ “ನನ್ನನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ (ಮಾಮನುಸ್ಮರ 
ಯುಧ್ಯ ಚ) ಅವರೊಡನೆ ಯುದ್ಧಮಾಡು'' ಎಂದು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 

ಇದೇ ಆರ್ಯ ಧರ್ಮವು. ಅನಾಸಕ್ತ ಆರ್ಯ ಕರ್ಮುನೆಂದು 
ಇದಕ್ಕೆ ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಇದೇ ಗೀತೆಯ ಸಂದೇಶವು. ಇದು ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವೈ ಶಿಷ್ಟ $ನು. ರಾಮಚರಿತೆಯ ಗುಟ್ಟು, 

ಈ ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ “ಸುಳ್ಳಿಗೆ ಸಾವನ್ನು” ಎರೆಯುವದಕ್ಕಾಗಿ ಭಾರತ 
ದಲ್ಲಿ ಬಲೋಪಾಸನೆಯು ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಲಿ. ಈಗಾಗಲೇ ಪ್ರಾರಂಭವಾ 
ಗಿದೆ. ಈ ಥ್ಯೇಯವು ಇಂದಿನ ಯುಗಧರ್ಮವು. ಸ್ಪೇನದಲ್ಲಿಯ ಸದದಲಿತ 
ರಿಗಾಗಿ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸ್ವಯಂಸೇವಕರು ತನ್ಮು ಪ್ರಾಣದ ಧಾರೆಯೆರೆ 
ಯಲು ಮುಂದಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯದ ಮತ್ತು ಅನ್ಯಾಯದ 
ಪಕ್ಷಗಳೆರಡೇ ಉಳಿಯುವವು. ರಾಮ ರಾವಣವೆಂಬೆರಡು ಪಕ್ಷಗಳಿವು. 
ಹಿಂದು ಮುಸಲಾ ನ ಎಂಬುವದು ಹಳೇ ಮಾತಾಯಿತು. ಈಗ ಜಗತ್ತು 
ವೇಗದಿಂದ ಮುಂದರಿಯುತ್ತದೆ. ನಿಜವಾಗಿ ಈ ಯುಗಧರ್ಮ ವನ್ನು ಭಾರ 
ತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉಪಾಸಕರೇ ಕಂಡುಹಿಡಿಯಬೇಕು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹಿರಿದಾವ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ಪೂಜಿಸುವ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಹಾಸಭೆಯೆ ನಿನಗೆ ಅನಂತ ಧನ್ಯ ಇದಗಳು! ಅನಂತ 
ಉಪಕಾರಗಳು ನಿನ್ನ ವು! ನೀನು ಅಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗುವಿ. ಜಾತ್ಯಂಧ 
ಹಿಂದು ಮುಸಲ್ಮಾನರಿಬ್ಬ ರೂ ನಿನ್ನ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಲೆ ಸೆಯುವರು. ಹುತಾತ್ಮ ತ್ರೆ 
ನಿನಗೆ ಸ್ತೀಕರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಬೀಸುವ ಕಲು ಎರಡು ಇರುತ್ತನೆ. 
ಮ ಜೋಳ ಬೀಸುವದು ಎರಡೂ ಕಲ್ಲಿನ ಕೆಲಸ, ಸನಾತನಿ 
ಹ ಮುಸಲ್ಮಾನ, ಅದರಂತೆ ಜಾತ್ಯಂಧ ಹಿಂದು ಮುಸ 

ಲ್ಮಾನರಿಬ್ಬ ರೂ ನಿನ್ನನ್ನು ಬೀಸುವರು. ಅದಕೆ ನಿನ ನ್ನು ಬೀಸಿ ಕೆಳೆಗೆ ಬಿದ್ದ 
ಒಟ್ಟು ಅವರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಪುಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುವದು! 

ದಿವ್ಯ ಸವ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಭೆ! ನೀನು ಕಲಿಸುವ ಬರೋಪಾಸನೆ 
ಒಮ್ಮೆಲೆ ಬೆಳೆಯುನಂತಿಲ್ಲ. ಜಾತೀಯ ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನೀನು ಇದರ ಬೀಜ 
ನನ್ನು ಊರಿದ್ದೀ. ನೀನು ಊರಿದ ಈ ಬೀಜವು ತುಳಿಯಲ್ಪಡುವದು. 


೨೪೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಆದರೆ ಈ ಬೀಜವು ನಾಶಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ. ಬರ್ಫದ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ ಓಕವೃಕ್ಷದ 
ಬೀಜಗಳು ಬಿದ್ದಿರುತ್ತವೆ. ಅವು ಸಾಯುವದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಓಕ ಮರ 
ಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ, ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ. ಅದರಂತೆ ನೀನೂರಿದ ಈ ಬೀಜಗಳು 
ಒಂದು ದಿನ ಮೇಲಕ್ಕೇಳುವವು, ಚಿಗುರುವವು, ಬೆಳೆಯುವವು. ಮತ್ತು 
ಭಾರತಕ್ಕೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವವು! ಭಾರತದ ಮುಖದಿಂದ ಜಗತ್ತೂ 
ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವದು. 

ಈ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ನನ್ನ ಕಣ್ಣು ಕಾಣುತ್ತದೆ. “ಜಂಡಿಹಿಪ್ಸಿ ಯಾಗುವ 
ಅಭಾಗಿ ಮಾನವರೇ ಒಂದಾಗಿರಿ” ಎಂಬ ಕೂಗು ಕೇಳಬರುತ್ತದೆ. 
ಜಾಗತಿಕ ಸಂಘಟನೆಯ ಮಂಗಲ ಮಂದಮಾರುತವಿದು. ಈ ಮಾರುತವು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯದು. ಭಾರತವು ಈ ಮಾರುತವನ್ನು ಸ್ಟಾಗತಿಸು 
ವದು. ಈ ಮಾರುತಕ್ಕೆ ಭಾರತವು ತನರೂರನಿಸುನದು. ಸಂಕುಚಿತ 
ದೃಷ್ಟಿಯವರಾಗಿ ಉಳಿಯದೆ ವಿಶಾಲ ದೃಷ್ಟಿಯ ಮಾನವತೆಯನ್ನು ಅರಿ 
ಯಲು ನಮ್ಮ ಹಿರಿಯರು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕ್ರಾಂತಿಕಾರರ ಮುಗುಟ 
ಮಣಿಯಂತೆನಿಸುವ ೆನಿನ್ನನು ಹೊರಗಿನವನೆಂದು ನನಗೆಂದೂ ಅನಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ. ನವಿಲಗರಿ ನೀತಾಂಬರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಬೂಟು ಸೂಟು ಹಾಕಿ 
ಕೊಂಡು ನನ್ನ ಭಗವಾನ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನೇ ಲೆನಿನ್ನನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನನ್ನೆದುರು 
ನಿಂತಂತೆ ನನಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಅನ್ಯಾಯದ ಪಕ್ಷವನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ದನರು ನಿನ್ನ 
ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರಿದ್ದರೂ ಅವರೊಡನೆ ಯುದ್ಧ ಹೂಡು ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಕೃಷ್ಣನನ್ನೇ ಲೆನಿನ್ನ ನಲ್ಲಿ ನಾನು ಕಾಣುತ್ತೇನೆ. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾ 
ಗಿದ್ದ ತ್ರೈಗುಣ್ಯ ವಿಷಯಕ ವೇದದ ನಿರುದ್ಧ ಬಂಡಾಯ ಹೂಡಿದ 
“ಸ್ತ್ರಿಯೊ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೂದ್ರಾ ತೇಪಿ ಯಾಂತಿ ಪರಾಂಗತಿಮ್‌'' ಎಂದು 
ಹೇಳಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮೋಕ್ಷದ ದ್ವಾರವನ್ನು ತೆರೆದಿಡುವ, ಸ್ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಿಮಗೆ 
ಅಪ್ಸರೆಯರು ಸಿಕ್ಕುವರು, ಅಮೃತವೂ ದೊರೆಯುವದೆಂದು ಹೇಳುವ ನೇದ 
ವಾದದಲ್ಲಿ ಮಗ್ಗರಾಗಿದ್ದವರನ್ನು ತೂರಿ ಒಗೆಯುವ “ಸ್ವಕರ್ಮಣಾ ತಮ 
ಭ್ಯರ್ಚ್ಯ ಸಿದ್ಧಿಂ ವಿಂದತಿ ಮಾನವಃ'' ಹೀಗೆಂದು ದುಡಿತದ ದೊಡ್ಡಿಸ್ತನ 
ವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ, ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿ ಧರ್ಮವನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆಯುವ 
“ಯಥೇಚ್ಛಸಿ ತಥಾ ಕುರು'' ಎಂದು ಹೇಳಿ ಬುದ್ಧಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಮಹತ್ವ 
ವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ, ಆ ಮಹಾನ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕನಾದ ತ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನನ್ನು 
ರೆಫಿನ್ನ ನಲ್ಲಿ ನಾನು ಕಾಣುತ್ತೇನೆ. 


ಗುರಿಯೆ ಪರಮಾವದಿ ೨೪೭ 


ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನೆದುರು ಇಟ್ಟ ಈ ಹೆಗ್ಗುರಿಗಳನ್ನು, ಮಾನವತೆ 
ಯನ್ನು ಅರಿಯುವ ಭಾರತೀಯ ಸಂತರ ಆನೇ ಹೆಗ್ಗುರಿಗಳನ್ನು, ನಾವು 
ಇಂದಿನ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಧ್ರುವತಾರೆಗಳಂತೆ 
ಮಿನುಗುತ್ತವೆ. ಹೃದಯವು ವಿಶಾಲವೂ ಶುದ್ಧವೂ ಆಗುತ್ತಿದೆ, ಬುದ್ಧಿಯ 
ದೀಪ ಹಚ್ಚಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಗಾಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರದ ಉಪಾಸನೆಯು ಮುತ್ತೆ 
ತಲೆಯೋರಶತ್ತಿದೆ. ಮತ್ತು ನಡುನಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಲುಪ್ತವಾದ, ಈಗ ಮತ್ತೆ 
ಪ್ರಕಟವಾಗುವ ಭಾರತೀಯ ಗುರಿಗಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯಲು, ಸವೆಯಲು, 
ಸಾಯಲು ಹೊಸ ಸಂಘಟನೆಯೊಂದು ಪ್ರಕಟನಾಗಹತ್ತಿದೆ. ಹೊಸ 
ಬಲೋಪಾಸನೆಯೊಂದು ತಲೆ ಎಶ್ತಹತ್ತಿದೆ. ಧನ್ಯನಾದುಹು ಈ ದೃಶ್ಯವು, 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಿಜವಾದ ಅಭಿಮಾನಿಯ, ಅನಾಸಕ್ತ ಮತ್ತು 
ಆರ್ಯಜುಷ್ವ ಕರ್ಮ ಧರ್ಮವನ್ನು ಕಲಿಸುವ ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣನ ನಿಜ 
ವಾದ ಭಕ್ತನು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಭೆಯ ಈ ಬಲ ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ಸೇರದೆ 
ಇರಲಾರನು. 


೧೮. ಗುರಿಯ ಪರಮಾನಧಿ 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ, ಒಂದೊಂದು ಸದ್ಗುಣವನ್ನು ಗಳಿಸುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿ, ಒಂದೊಂದು ಗುರಿ ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ತಮ್ಮ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನೇ 
ಅರ್ಪಿಸುವ ಅನೇಕ ಹಿರಿದಾದ ವಿಭೂತಿಗಳನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. 
ಇಂಥ ವಿಭೂತಿಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು, “ದೊಡ್ಡ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಚರಿತ್ರೆಯೆಂದರೆ ಇತಿಹಾಸ''ವೆಂಬ ವಚನವಿದೆ. ಭಾರಕೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಇತಿಹಾಸವೆಂದರೆ, ಭಾರತೀಯ ಸಂತರ, ವೀರರ ಚರಿತ್ರೆ. 

ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ರಾಮಚಂದ್ರನು ವನಕ್ಕೆ ತೆರಳಿದನು. ತನ್ನ ತಂದೆಯ 
ಮಾತು ಸುಳ್ಳಾಗಬಾರದೆಂದು ಹನ್ನೆರಡು ವರುಷ ವನವಾಸವನ್ನ ನುಭವಿ 
ಸಲು ಆನಂದದಿಂದ ಸಿದ್ಧನಾದನು. ಮತ್ತೆ ಹನ್ನೆರಡು ವರುಷ ವನವಾಸದ 
ನಂತರ, ಅಯೋಧ್ಯೆಯ ಪಟ್ಟಿವನ್ನೇರಿದರೂ ಕೂಡ ಅವನದು ಎಂಥ 
ಉದಾತ್ತವರ್ತನೆಯು! ಭಗವತಿ ಸೀತಾದೇವಿಯ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕುರಿತು 


೨೪೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಪ್ರಜೆಗಳ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸಂಜೀಹವಿದೆಯೆಂದು ಅರಿತೊಡನೆಯೇ ಪ್ರಭ” 
ರಾಮಚಂದ್ರನು ಗರ್ಭವತಿ ಸೀತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರಜೆಗಳೆ 
ದುರು ತನ್ನ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವು ಅತ್ಯಂತ ಶುದ್ಧನಿರಲೇಬೇಕು. ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ 
ಎಳ್ಳಷ್ಟು ಆಸ್ಪದವಿರಕೂಡದು. ಯಾವನೋ ಒಬ್ಬ ಕಿಡಿಗೇಡಿ ಆಡಿದ 
ಏನೋ ಒಂದು ಮಾತಿಗಾಗಿ ರಾಮಚಂದ್ರನು ಅಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ವ 
ಕೊಡಬಾರದಿತ್ತೆಂದು ನಾವು ಅನ್ನಬಹುದು. ಆದರೆ ರಾಮನ ಆದರ್ಶವೇ 
ಬೇರೆಯಾಗಿತ್ತು. ಪ್ರಜೆಗಳ ಪುಂಜೀಭೂತವಾದ ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಪ್ರತೀಕ 
ವೆಂದರೇನೇ ತ್ರೀರಾಮಚಂದ್ರನಾಗಿದ್ದನು. ಪ್ರಜೆಗಳು ಪನಿತ್ರವಾಗಿರ 
ಬೇಕೆಂದು ಹೆಣಗುವ ರಾಜನು ಸಂಶಯಾತೀತನಿರಲೇಬೇಕು. ಪ್ರಜೆಗಳ 
ಪಾಷ-ಪುಣ್ಯವೆಲ್ಲಾ ತನ್ನ ಹೊಣೆಯೆಂದು ರಾಮಚಂದ್ರನು ತಿಳಿದಿದ್ದನು. 
(ಯಥಾ ರಾಜಾ ತಥಾ ಪ್ರಜಾ) ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಮಾರನೊಬ್ಬನು ಸತ್ತರೆ, 
ಅವನ ಅಕಾಲ ಮರಣವು ತನ್ನ ತಪ್ಪಿ ನಿಂದೆಂದು ಅವನು ಭಾವಿಸಿದನು. 
ತನ್ನ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಯಾರೇ ಆಗಲಿ, ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ತಪ್ಪಿದಲ್ಲಿ ಅದು ತನ್ನ 
ಹೊಣೆಯೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ತ್ತಿದ್ದನು. 
ತ್ಯಾಗ ಮತ್ತು ಪಾನಿತ್ರ್ಯಗಳಿಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಅತಿ 
ಮಹತ್ವದ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ಕೇವಲ ದ್ರವ್ಯ, ಅಧಿಕಾರಗಳಿಗೆ ಭಾರತೀಯರು 
ಮಾನಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡರ ಜೊತೆಗೆ ತ್ಯಾಗ, ಪಾವಿಶ್ರ್ಯಗಳೆರಡೂ 
ಇರಲೇಬೇಕು. ಬಡ ಶುಕಾಚಾರ್ಯರನ್ನು ಭಾರತೀಯರು ದೇವರೆಂದು 
ತಿಳಿಯುವರು. ರಾಜಾಧಿರಾಜರುಗಳ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿಗಳನ್ನು ಭಾರತೀಯರು 
ಆದರದಿಂದ ಹೊರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಂತರ ಮಹಂತರ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿಗಳನ್ನು 
ಈಗಲೂ ಲಕ್ಸಾವಧಿ ಜನರು ಆನಂದ ಉತ್ಸಾಹಗಳಿಂದ ಹೊರುತ್ತಾರೆ. 
ಜನಕರಾಜನು ರಾಜನೆಂದಲ್ಲ, ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ, ಮಹಾವಿರಕ್ತನೆಂದು 
ನಿತ್ಯ ಪ್ರಾತಃಸ್ಮರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅವನ ನೆನಪು. ತ್ಯಾಗವಿಲ್ಲದೆ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲ, 
ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳವರಿಗೆ ಜ್ಞಾ ನವೆಲ್ಲಿಂದ? ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಅದ್ಭೈತಜ್ಞಾ ನವು, 
ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಅದ್ವೈತದ ಅನುಭೂತಿಯು ಆ ಅನುಭೂತಿಯು ಹೆಚ್ಚಾ 
ದಷ್ಟು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತ್ಯಾಗವು ಹೆಚ್ಚುತ್ತಹೋಗುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ತ್ಯಾಗವೇ ಅದ್ವೈತದ ಲಕ್ಷಣವೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳ 
ಲಾಗಿದೆ. ತ್ಯಾಗದ ಜೊತೆಗೆ ಪಾವಿಶ್ರ್ಯವು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. 
ನ ಯ ನಂ ಹಕ ಎ ಜಣ ಗನ ಜೀವನದಲಿ ಪಾವಿತ, 


ಗುರಿಯ ನಂಬೂಾನಧಿ ೨೪೯ 


ವನ್ನು ತರದೇ ಇರಲಾರದು. ಸ್ತ್ರೀ-ಪುರುಷ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರು 
ಬಹಳ ಜಾಗ್ರ ತೆನಹಿಸುತ್ತ ಬಂದಿರುವರು. ಕಾಮಪಾವಿತ್ರ್ಯವು ಮೊದಲನೇ 
ಗುಣವು. ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ಗುಣಗಳಿದ್ದು ಕಾಮಪಾವಿತ್ರ್ಯ ಒಂದಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ ಜನರು ನಿಮ್ಮನ್ನು ಮನ್ನಿಸಲಾರರು. ಜನತೆಯ ಹೃದಯವನ್ನು 
ನೀವು ಸೆಳೆಯಲಾರಿರಿ. 

ಲೋಕಮಾನ್ಯ ಮತ್ತು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರಲ್ಲಿರುವ ಜನರ ಅಪಾರ 
ಭಕ್ತಿಯ ಕಾರಣವು ಅವರ ನಿಷ್ಕಲಂಕ ಚರಿತೆ, ಅಸರಂಪಾರ ತ್ಯಾಗ ಇವು 
ಗಳಲ್ಲಿದೆ. ತ್ಯಾಗ ಮತ್ತು ಕಾಮಪಾವಿತ್ರ್ಯ ಇವೆರಡು ಗುಣಗಳ ಒರೆಗಲ್ಲಿನ 
ಮೇಲೆ ಭಾರತೀಯರು ಎಲ್ಲರನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇವೆರಡು ಒರೆಗಲ್ಲುಗಳ 
ಪರೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ಉತ್ತೀರ್ಣರಾದವರಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಹುಚ್ಚು ಭಕ್ತಿ. 
ಇಂಥವರನ್ನು ತಲೆಯಮೇಲಿಟ್ಟು ಕುಣಿಯುವದು ಭಾರಶೀಯ ಜನತೆ. 

ಈ ಎರಡೂ ಗುಣಗಳ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಮನಗಾಣಿಸಲು ಅಪಾರವಾದ 
ತ್ಯಾಗವು ಭಾರತ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಸುರಿದಿದೆ. ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕುರಿತು 
ಸಂರಯಬಂದೊಡನೆ, ರಾಮನು ಸೀತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟನು. ಪಾನಿತ್ರ್ಯ- 
ಭಂಗದ ಅಂಜಿಕೆಯಿಂದ ರಜಪೂತ ರಮಣಿಯರು ಜೋಹಾರನನ್ನು 
ಕೈಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಗಂಡ ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ತನುಮನಗಳಿಂದ ತನ್ನ ಪಾವಿತ್ರ್ಯ 
ವನ್ನು ಕಾಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲಂಬ ಸಂಶಯದಿಂದ ಗಂಡನೊಡನೆ 
ಚಿತೆಯಲ್ಲಿ ಹಾರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು, ಆನಂದದಿಂದ ಉರಿಯನ್ನು ಆಲೀಗಿ 
ಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅದು ಉರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಆಲಿಂಗನವಲ್ಲ, ಅದು ತಮ್ಮ 
ಪವಿತ್ರತೆಗೆ ಇತ್ತ ನಿಜಪ್ರೇಮಾಲಿಂಗನ್ನ ಸೂರದಾಸನ ಕಮಲದಂಥ 
ಸುಂದರವಾದ ಕಮನೀಯ ಕಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಕಂಡು ಓರ್ವ ಸ್ತ್ರೀಯ ಮನಸ್ಸಿ 
ನಲ್ಲಿ ಕಾಮವಾಸನೆಯು ಜಾಗೃತವಾಯಿತು. ಅದನ್ನು ಕಿಳಿದೊಡನೆಯೇ 
ಸೂರದಾಸನು ತನ್ನ ಕಣ್ಣುಗಳನ್ನು ತಾನೇ ಒಡೆದುಕೊಂಡನು. ಆಗ 
ಪ್ರೇಮವಿವ್ಟಲಳಾದ ಆ ಶರುಣಿಯು “ದೇವರು ಕೊಟ್ಟಿ ಸುಂದರ ನಯನ 
ಗಳನ್ನು ಹೀಗೆ ಒಡೆದುಕೊಂಡಿರಲ್ಲ'' ಎಂದು ಕೇಳಿದಳಂತೆ. ಆಗ ಸೂರ 
ದಾಸನು "ಈ ಸುಂದರ ನಯನಗಳನ್ನು ಕಂಡು ನಿನಗೆ ಸುಂದರತಮನಾದ 
ದೇವರ, ಪರಮೇಶ್ವರನ ನೆನಪು ನಿಜವಾಗಿಯೇ ಆಗಿದ್ದರೆ, ಈ ನನ್ನ 
ನಯನಗಳಿಗೆ ಅನಂತ ಧನ್ಯವಾದಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದೆನು. ಇಂಥ 
ಅಂದವಾದ ನಯನಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವ ಆ ಪ್ರಭುವು ಎಸ್ಟು ಸುಂದರ 
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ನಿರಬಹುದು ಎಂಬ ವಿಚಾರವು ನಿನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹೊಳೆದಿದ್ದರೆ ಎಷ್ಟು 
ಒಳ್ಳೆ ಯದಾಗುತ್ತಿತ್ತು? ಆಗ ಮಾತ್ರ ನನ್ನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಕೃತಾರ್ಥವಾಗು 
ಕ್ರಿದ್ದವು. ಆದರೆ ಈ ನನ್ನ ಕಣ್ಣುಗಳು ನಿನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಕಾಮವಾಸನೆ 
ಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಕ್ಷುದ್ರವಾದ ಕಾಮ ಭೋಗ ಲಾಲಸೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿ 
ದವಲ್ಲವೇ? ಇವು ನಿನ್ನನ್ನು ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಎಳೆದವು. ಎರಡನೆಯನರ 
ಅಧಃಪತನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ, ಸುಂದರವಿದ್ದರೂ ವಿಷಮವಾದ ಕಣ್ಣು 
ಗಳನ್ನು ನಾನೇಕೆ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಅಂಥವುಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡು 
ವದೇ ಯೋಗ್ಯ” ಅಂದನು. 

ರಾಮನು ರಾಜನು, ಅನನು ಪ್ರಜರ ಧ್ಯೇಯಸ್ವರೂಪವಾಗಿದ್ದನು. 
ಆದರ್ಶನಿದ್ದನು. ರಾಜನಂತೆ ಪ್ರಜೆಗಳು ಎಂಬ ಗಾದೆಯಿದೆ, ಆದ್ದರಿಂದ 
ರಾಜನ ಮೇಲೆ ಮಹತ್ವದ ಹೊಣೆಯಿದೆ. ಭಾರತದ ಇಂದಿನ ಮುಂದಾಳು 
ಗಳು ರಾಮನನ್ನು ತಮ್ಮ ಆದರ್ಶವನ್ನಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವದು ಅವಶ್ಯವಿದೆ. 
ರಾಮನು ಗುರಿಯ ಪರಮಾವಧಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದವನು. ಪಾವಿತ್ರ $ದ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಜನರ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ ಅಲುಗಾಡಬಾರದೆಂದು ಜನ 
ರೆದುರು, ಆತ್ಯಂತಿಕ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಆಚರಿಸುವದು ಅತ್ಯವಶ್ಯವೆಂದು ರಾಮ 
ನಿಗೆ ಅನಿಸಿತ್ತು. ಈ ರೀತಿ ತ್ಯಾಗಮಾಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ, ಪವಿತ್ರತೆಯ ಮಹ 
ತ್ವವು ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗಾದರೂ ಜನಸಾಮಾನ್ಯಕ್ಕೆ ಹೊಳೆಯುವದು, ಇಲ್ಲದೇ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಹಿಮಾಲಯದ ಧವಲಶಿಖರದಂತೆ ತೋರುವ ರಾಮಚಂದ್ರನ ಉದಾ 
ತ್ತತೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯೆದುರು ಸೀತಾದೇನಿಯ ಸಹನಶೀಲತೆಯು ಎದ್ದು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಪತಿಗೆ ಆಡಿದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸತಿಯು ಸಹಿಸುವದೆಂತು? 
ತನ್ನ ನಿಂದೆಯನ್ನು ಕೇಳಿ ಅವಳಿಗೆ ದುಃಖವಾಗಿತ್ತು! ಆದರೂ ರಾಮ 
ಚಂದ್ರನ ಪವಿತ್ರ ಜಾರಿತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ತಗಲಿದ ನಿಂದೆಯ ಕಲಂಕವು ಅವಳನ್ನು 
ಆತ್ಯಂತಿಕ ವ್ಯಥೆಗೆ ಈಡು ಮಾಡಿತ್ತು. ಸೀತಾ ರಾಮಚಂದ್ರರು ಭಿನ್ನರೇ? 
ಅವರು ಏಕರೂಪರಾಗಿದ್ದರು. ಸೀತೆಯು ರಾಮನಿಂದ ದೂರದಲ್ಲಿದ್ದರೂ 
ಅನಳ ಜೀವನದ ಸಕಲ ವ್ಯಾಪಾರಗಳಲ್ಲಿ ರಾಮನೇ ತುಂಬಿತುಳುಕುತ್ತಿ 
ದ್ದನು. ಅವಳೆಲ್ಲಿಯೇ ಇರಲಿ, ಇತ್ತ ರಾಮನ ಜೀವನದಲ್ಲಿಯೇ ಪೂರ್ಣ 
ಬೆರೆತು ಹೋಗಿದ್ದಳು. ಸೀತೆಯು ಅಬಲೆಯಲ್ಲ. ಪಾತಿವ್ರತ್ಯದ ಪವಿತ್ರ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು ಅವಳಲ್ಲಿತ್ತು. ಸತಿಪ್ರೇಮುದ ಪವಿತ್ರ ಕನಚವನ್ನು ಅವಳು 
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ತೊಟ್ಟಿದ್ದಳು. ಪತಿಯ ಆಕೆ ಆಕಾಂಕ್ಲೆಗಳು ಅವಳ ಆಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಷ, 
ತನ್ನದೆಂಬ ಸ್ವತಂತ್ರ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನೇ ಅವಳು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. 
ರಾಮನ ಅಪಾರ ಪ್ರೇಮಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದ ಸೀತೆಯು ತನ್ನತನವನ್ನೇ 
ಮರೆತು, ರಾಮನಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪಳಾಗಿದ್ದಳು; ರಾಮ ಸೀತಾರೂಸನಾಗಿ 
ದ್ದನು. ಅವನು ಸೀತೆಯನ್ನು ವನಕ್ಕಟ್ಟಲಿಲ್ಲ ತನ್ನ ದೇಹೆದಲ್ಲಿಯ ಅರ್ಧ 
ಭಾಗವನ್ನೇ ಕೊಯ್ದು ಒಗೆದಂತಾಗಿತ್ತು ಅವನಿಗೆ. ಪ್ರೇಮವೆಂದರೆ, ತನ್ನ 
ಪ್ರೇಮದ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ಮಯನಾಗಿ ತನ್ನನ್ನೇ 
ಮರೆತು ಬಿಡುವದು. ಅಂದರೆ “ನನ್ನ ಸಾವನ್ನು ನಾನು ಕಂಡೆ” ಎನ್ನು 
ವಷ್ಟು ಪ್ರೇಮದ ಪರಾಕಾಸ್ಕೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುವದು. ಇದೇ ಪ್ರೇಮದ 
ಗುರಿಯ ಸಿದಿ. ಸೀತೆಯ ನಲುಮೆಯು ಈ ಪರಾಕೋಟಯ ಮೆಟ್ಟಿಲು 
ಮುಟ್ಟಿತ್ತು. ಅವಳು ನಲುಮೆಯ ಕೊನೆಯ ಮಟ್ಟವಾಗಿದ್ದಳ್ಕು, ಆದುದ 
ರಿಂದಲೇ ಸೀತೆಯು ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರ ಹಿರಿಯ ಧರ್ಮವಾಗಿದ್ದಾಳೆ, 
ಭಾರತೀಯ ಆದರ್ಶ ಸ್ತ್ರೀ ಧರ್ನುವೆಂದರೆ ಸೀತಾದೇವಿ ಎಂದು ಅಂದರೆ 
ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿಯಾಗಲಾರದು. ಸೀತೆಯ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವ 
ಸಾವಿರಾರು ಪದ ಳನ್ನು ಈಗಲೂ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಹಾಡುತ್ತಲಿದ್ದಾರೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಬಂಧುಪ್ರೇಮವನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸಲೇ ? 

ಆ ಭರತನ ಬಂಧುಪ್ರೇಮವು! “ ನನ್ನ ರಾಮನು ಅಡವಿಯಲ್ಲಿ 
ನಾನು ಗದ್ದುಗೆಯನ್ನೇರಲಿಯಾ? ರಾಮನು ಕಂದಮೂಲಗಳಿಂದ ಜೀವಿ 
ಸಲಿ, ನಾನು ಪಂಚ ಸಕ್ಕಾನ್ಸ್ನಗಳನ್ನು ಸವಿಯಲೇ?” ಅದಾಗದು. ಭರ 
ತನು ನಂದಿಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿಯೇ ಉಳಿದನು, ವಲ್ಕಲಗಳನ್ನೇ ಧರಿಸಿದನು. 
ಕಂದಮೂಲಗಳನ್ನೇ ತಿಂದನು, ಜಬೆಗಳನ್ನು ಧರಿಸಿದನು. ಮತ್ತು ರಾಮನ 
ಫ್ಸೇಮ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದು ಹನ್ನೆರಡು ವರ್ಷ ಅವನು ಬರುನ 
ದನ್ನೇ ಕಾಯ್ದನು. 

ಲಕ್ಷ್ಮಣನಂತೂ ರಾಮನೊಡನೆ ಅಡವಿಯಲ್ಲಿ ಆತನ ಪಡಿನೆಳಲಾಗಿ 
ದ್ದನು. ಭರತನು ರಾಮಚಿಂತನೆಯಿಂದ ಜೀನಿಸಿದಕೆ, ಲಕ್ಷ್ಮಣನು ರಾಮ 
ಮುಖದರ್ಶನ ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಜೀವಿಸಿದನು. ತುಲಸೀದಾಸನು ತನ್ನ 
ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಸಂಗವನ್ನು ಒಳ್ಳೇ ರಸವತ್ತಾಗಿ ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ--“ರಾಮಚಂದ್ರಾ, ನೀರಿಲ್ಲದೆ ಮೂನವು ಬದುಕಬಲ್ಲುದೇ, ತಾಯಿ 
ಇಲ್ಲದೆ ಶಿಶುವು ಇರುವುದೆಂತು? ನೀನಿಲ್ಲದೆ ನಾನು ಅದೆಂತು ಬಾಳಿ ಬದು 
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ಕಲಿ? ಬಾವುಟವು ಕೋಲಿನ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಹಾರುತ್ತದೆ. ರಾಮ 
ಚಂದ್ರಾ, ನಿನ್ನ ನಾಮದ ೮ ಯಶೋಧ್ವೆಜಕ್ಕೆ ನಾನೇ (ಲಕ್ಷ್ಮಣನೇ) 
ಕೋಲು ಆಗಲಿ. ನಿನಗಾಗಿ ನಾನಲ್ಲವೇ? ನೀನಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಲಕ್ಷ್ಮಣನಿಗೆ 
ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲ.” 

ರಾಮ-ಸೀತಾ-ಭರತ-ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಇಂಥ ವಿಭೂತಿಗಳಿಂದ ಬಾಳಿ 
ಬೆಳೆದಿದೆ, ನಮ್ಮೀ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು, ಭಾರತೀಯರ ನರಗಳಲ್ಲಿ 
ಇಂದಿಗೂ ಆ ಪವಿತ್ರಚಾರಿತ್ರ್ಯಗಳ ತಿರುಳು ಪೂರ್ಸವಾಗಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ಇಂಥ ಮಹತ್ತರವಾದ ಆದರ್ಶಗಳು ಭಾರತೀಯರ ಕಣ್ಣೆದುರು ಚಿತ್ರಿ 
ಸಲ್ಪಟ್ಟನೆ. 

ತೆರತೆರನಾದ ಆದರ್ಶಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕೊರತೆಯೇ 
ಇಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ ಭಾರತೀಯ ಉಪಾಸಕರ ಜೀನನ 
ಚಿತ್ರಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಲಾ? ಹನುಮಂತನು ಸೀತಾಶೋಧೆಕ್ಸಾಗಿ ಲಂಕೆ 
ಯನ್ನೆಲ್ಲಾ ಸುತ್ತಿದರೂ ಸ್ತ್ರೀ ನಿವಾಸವಿದ್ದೆ ಡೆಗೆ ಹೊರಳಿನೋಡಲಿಲ್ಲವಂತೆ. 
ಒಂದೆಡೆ ಮಾತ್ರ ರಾಮನಾಮ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಕೇಳಿ ಹೊರಳಿನೋಡಿದನಂತೆ. 
ಅಲ್ಲಿ ತ್ರಿಜಟೆಯಿದ್ದಳು, ಇದರಂತೆ ಇಚ್ಛಾಮರಣಿಗಳಾದ ಭೀಷ್ಮಾಚಾ 
ರ್ಯರು, ವೈರಾಗ್ಯ ಸಂಪೂರ್ಣರಾದ ಶುಕರು! 

ಜಗತ್ತಿನ ವಾಜ್ಮಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಣದ ಕೆಲ ಸನ್ನಿನೇಶಗಳನ್ನು 
ನಾವು ಭಾರತೀಯ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಶುಕಪರೀಕ್ಷೆಯ 
ಪ್ರಸಂಗವು ಇಂತಹದೇ ಒಂದಾಗಿದೆ. : ವಸಂತ ಖುತುವು ತನ್ನ ಉನ್ಮಾದಕ 
ವೈಭವವನ್ನು ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹರರಿದೆ. ಕೋಗಿಲೆಯ ಪ್ರೇಮೋತೃ 
ಟತೆಯ ಕುವೂ ಕುವೂ ಎಂಬ ಕೂಗು ಎಲ್ಲ ಜೀನಿಗಳ ಪ್ರೇಮವನ್ನು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಲಿದೆ. ಪಾತರಗಿತ್ತಿಗಳು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ತಮ್ಮ ಅಂದವಾದ 
ಸಕ್ಕಗಳಿಂದ ಪರಸ್ಪರರನ್ನು ಆಲಿಂಗಿಸಿ ಕಟ್ಟಾಡಿಸುತ್ತಲಿನೆ. ಹೂನಿನ 
ಕಂಪು ಹರಡಿದೆ. ಪ್ರಸನ್ನನಾದ ಮಾರುತನು ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು 
ಮಂದವಾಗಿ ಸುಳಿಯುತ್ತಿದ್ದಾನೆ.  ವೃಕ್ಷಗಳೆಲ್ಲ ಹೊಸ ಚಿಗುರಿನಿಂದ 
ಶೋಭಿಸುತ್ತಲಿವೆ. ವಾತಾನರಣವೆಲ್ಲ ಮಾದಕವಾಗಿಡೆ. ನವಮೋಹನ 
ರೂಪವುಳ್ಳವಳಾದ ರಂಭ ಹಾವಭಾವದಿಂದ ಅಭಿನಯಿಸುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. ಸುಳಿ 
ಗಾಳಿ ಅವಳ ಸೆರಗನ್ನೆಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ. ರಂಭೆ ಶುಕನನ್ನು ಅಪ್ಪುತ್ತಾಳೆ. 
ಆದರೆ! ಆದರೇನು? ಆತನ ಒಂದು ರೋಮಕೂಡ ಬಾಗಲಿಲ್ಲ! ಧನ್ಯನಾ 
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ಶುಕನು! ಅಂತಹನನ್ನು ಹೆತ್ತ ಭಾರತಾಂಬೆಯೇ ಧೆನ್ಯಳು! ಅಂತಹ 
ಶುಕನನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವ ಕನಿಯ ಪ್ರತಿಭೆಯೇ ಧನ್ಯ 

ತ್ಯಾಗಮೂರ್ತಿ ಶುಕನೊಡದೆ, ನಿಶ್ಚಯ ಮೂರ್ತಿ ಧ್ರುವನು ಕಣ್ಣೆ 
ದುರು ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ತಂಜಿ ತೊಡೆಯಿಂದ ನೂಕಿದ ಅಪಮಾನವನ್ನು 
ಅವನಿಂದ ಸಹಿಸುವದಾಗಲಿಲ್ಲ. ಯಾರೂ ಎಂದಿಗೂ ತನ್ನನ್ನು ನೂಕಿಸದಂಥ 
'ಪಟ್ಟಿವನ್ನು ಡೊರಕಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಆ ತೇಜಸ್ವಿ ಬಾಲಕನು ಅರಮಕೆ 
ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ತೆರಳಿದನು. ತಂಜೆ ನಾಚಿ "ಬಾ, ಮಗು ನಿನಗೆ ಎರಡು 
ಊರುಗಳನ್ನು ಕೊಡುಪೆ', ಎಂದರೆ ಹೊರಳಿ ನೋಡಲಿಲ್ಲ ಸಹ. ಸಕಲ 
ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇನೆಂದರೂ ತಿರುಗಿದನೇ? ಆತನ ನಿಶ್ಚಯದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ವ್ಯತ್ಯಯನೇ? ಇಲ್ಲ. ಇಂದು ಭಾರತೀಯರು ಆ ಧ್ರುವ 
ನನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಪರಕೀಯರು ಅನಾದರದಿಂದ ಅತ್ತಿತ್ತ 
ಒಗೆದ ತುಣುಕುಗಳನ್ನು ಆರಿಸಲು ಧಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. 

“ಏನೇ ಆಗಲಿ, ನನ್ನ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ನಾನು ಸಾಧಿಸಿಯೇ ತೀರುವೆ 
ನೆಂದು” ಧ್ರುವನ ರಕ್ತದವರಾದ ಭಾರತೀಯರು ನಾವು, ಎದೆತಟ್ಟಿ ಹೇಳ 
ಬೇಕು. ಆಗ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಧ್ಯೇಯದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಪಸರಿಸಿದ ಅನೇಕ 
ತುಣುಕುಗಳ ಮೋಹವು ನಮ್ಮನ್ನು ತಡೆಯಲಾರದು. ಇನ್ನು ಆ ಬಾಲ 
ಭಕ್ತನಾದ ಪ್ರಲ್ಲಾದ. ಒಮ್ಮೆ ಅಲ್ಲ ಎಂದಮೇಲೆ ಮುಗಿಯಿತು. ಪಿತನು 
ಪರ್ವತದ ಮೇಲಿಂದ ಉರುಳಿಸಲಿ, ಬೆಂಕಿಯಲ್ಲಿ ದೂಡಲಿ, ಶೂಲಕ್ಕೇ 
ರಿಸಲಿ, ವಿಷವನ್ನು ಕುಡಿಸಲಿ, ಅನೇಕ ಚಿತ್ರಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಮಾಡಲಿ, 
ನಾರಾಯಣನ ನಾಮಸ್ಮರಣೆಯನ್ನು ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಧ್ಯೇಯವಾದೀ 
ಪ್ರಲ್ಹಾದನು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಅಖಂಡ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡಲಾರನೇ? 
“ಇನ್‌ ಕೆಲಾಬ್‌ ಜಿಂದಾಬಾದ, ವಂದೇ ಮಾತರಂ, ಸ್ವರಾಜ್ಯವು ನನ್ನ 
ಜನ್ಮಸಿದ್ದ ಅಧಿಕಾರ” ಎಂದು ನಾನು ಅಂದೇ ತೀರುವೆನು! ನನ್ನ ದೇಹ 
ವನ್ನು ಅದೆಷ್ಟು ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳಿಗೆ ಗುರಿಮಾಡಿದರೂ, ನನ್ನ ಧ್ಯೇಯವು 
ನನ್ನ ಜೀಜನದಲ್ಲಿ ಒಡೆದು ಮೂಡದೇ ಇರಲಾರದು. ಇಂತಹ ನಿಶ್ಚಯ 
ಬೇಕು. “ಒಡಲಲ್ಲಿ ಇದ್ದುದೇ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ.'' ನಾರಾಯಣನ ಸ್ಮರಣ 
ವೆಂದರೆ ಇಡೀ ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ ನೆನಹು. ಎಲ್ಲ ನರರ ಅಯನವೆಂದ 
ಕೀನೇ ನಾರಾಯಣನ ವಿರಾಟ ರೂಪವು. ಇಡೀ ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ ಹಿತ 
ವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದಕೇನೇ ನಾರಾಯಣನ ಧ್ವಜವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಾರಿಸಿದಂತೆ ! 
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ಮತ್ತೆ ಆ ಸತ್ಯಸಾಗರ ಹರಿಶ್ವಂದ್ರರಾಜನು! ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟ 
ವಚನವನ್ನು ಪಾಲಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ ತ್ಯಾಗವೆಂತಹದು! ಎಷ್ಟು 
ಕಷ್ಟಸರಂಸಕೆಗಳು! ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಬೇಡ ಆ ಸುಳ್ಳಿನ ಸ್ಪರ್ಶ! 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅದೆಂತಹ ಜಾಗ್ರತೆ ಇದು! ಆ ತಾರಾನುತಿ, ರೋಹಿದಾಸ, 
ಆ ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರ | ಕ್ರಿಭುವನದ ಬೆಲೆ ಈ ಮೂರು ಹೆಸರುಗಳಿಗಿಂತ ಕಿರಿದು! 
ಅರನಟ್ಟಗೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟ ಪುಕ್ಕಟಿಯಾದ ನೀರನ್ನು ಸಹ ರೋಹಿದಾಸನು 
ಕುಡಿಯಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈಗಿನ ಈ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಿರಿವಂತರ ಮಕ್ಕಳು ಶಾಲೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಪುಕ್ಕಟೆ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕಾಗಿ ನಾದಾರಿ (ದಾರಿದ್ರ್ಯ) ಅರ್ಜಿಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಇನ್ನು ಸಿರಿವಂತರೋ ದರಿದ್ರಕೆಂದು ಹೇಳಿ, ಧರ್ಮಾರ್ಥ ಔಷಧಾಲಯ 
(ದವಾಖಾನೆ)ಗಳಲ್ಲಿ ಪುಕ್ಕಟಿ ಔಷಧೆಗಳನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ! ಎಲ್ಲಿದೆ 
ಆ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ? ಭಾರತನರ್ಷವು ಸ್ವಾಭಿಮಾನ, ಸತ್ವಗಳ ಪೂಜೆ ಮಾಡು 
ತ್ತಿತ್ತು. ಬಾಯಿ ತೆಗೆದು ಕೇಳುವದೆಂದರೆ ನಾಚಿಕೆಯ ಮಾತಾಗಿತ್ತು 
ಭಾರತೀಯರಿಗೆ, 
ಹರಿಠ್ಚಂದ್ರನು ಹೊರೆಯನ ಆಳಾಗಿ ದುಡಿಯುವಾಗ ಎಂಥ ಎದೆ 
ಕರಗುವ ಪ್ರಸಂಗಗಳು! ತನ್ನ ಮಗನಿಗೆ ಅಗ್ನಿಕೊಡಲು ಬರುವಂ೦ಲ್ಲ. 
ಹೆಂಡತಿಯ ರುಂಡ ಕಡಿಯುವ ಪ್ರಸಂಗ! ಹೊನಿಗಿಂತಲೂ ಕೋಮಲ | 
ವಜ್ರಕ್ಕಿಂತಲೂ ಕಠಿಣ! ಅದೆಂತಹ ಹೃದಯನದು ! 
ಧ್ಯೇಯ ಚ್ಯುತಿಗೆ ಅದು ವಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಪವಿರಲಿ, ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ ಸಿಕ್ಕದೇ 
ಹೋಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಭ್ಯೇಯನೆಂದರೆ ಧ್ಯೇಯವು. ಕರ್ಪುರದ ರಾಶಿಗೆ ಒಂದು 
ಕಡಿ ತಾಕಿದರೆ ಸಾಕು, ಅದು ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಯುಧಿಷ್ಠಿರನು “ನರೋ ನಾ ಕುಂಜರೋ ವಾ'' ಎಂದೊಡನೆ ಭೂಮಿ 
ಯಿಂದ ನಾಲ್ಕು ಅಂಗುಲ ಅಂತರದಲ್ಲಿ ಚಲಿಸುವ ಆತನ ರಥವು ಭೂಮಿ 
ಗಿಳಿಯಿತಂತೆ, ನಳರಾಜನು ಒಂದು ಬೊಟ್ಟಿನ್ನು ಸ್ವಚ್ಛ ವಾಗಿ ತೊಳದಿದ್ದಿಲ್ಲ 
ವಂತೆ, ಅಸ್ಟು ಹೊಲಸಿನಲ್ಲಿಯೇ ಕಲಿ ಸೇರಿದನಂತೆ! ಈ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಸತ್ಯವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ಪಾಪವು ಇದೇ ರೀತಿ ಮೆಲ್ಲನೇ ನಮ್ಮ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೇರಿ ಆದ್ಯಂತವಾಗಿ ವ್ಯಾಪಿಸುತ್ತದೆ. ಆದ ಕಾರಣ ಮೊದಲನೆ 
ಹೆಜ್ಜೆ ತಪ್ಪಬಾರದು. ಆಗ ಜಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸಬೇಕು. ಇದೇ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವ ಒಂದು ಸುಂದರ ಗೀತವು ರವೀಂದ್ರರ ಗೀತಾಂಜಲಿಯ 
ಲಿಜೆ, " ನನಗೆ ಒಂದು ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಂಚ ಸ್ಥಳಕೊಡಿ, ನಾನು ಗದ್ದಲ 
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ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅಭಯ ವಚನ ಕೊಟ್ಟನು. ಆದರೇನು? ರಾತ್ರಿ 
ಬಂಡಾಯವೆಬ್ಬಿಸಿ ನನ್ನ ಹೃದಯವನ್ನೇರಿ ಕುಳಿತು, ನನ್ನ ಹೃದಯಸಿಂಹಾ 
ಸನದ ಮೇಲಿರುವ ಸುಂದರ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದನು.'' ಇದೇ 
ಭಾವವು ಆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಸೈತಾನದ ನಮ್ರ ಆಗಮನವು ನಮ್ಮನ್ನು 
ಮೋಸಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ರೋಗ ಜಂತುಗಳು ಸಾವಧಾನವಾಗಿ ದೇಹದಲ್ಲಿ 
ಸೇರಿ ದೇಹಾದ್ಯಂತ ವ್ಯಾಪಿಸುತ್ತವೆ. ಅದರಂತೆ ಪರಕೀಯ ಸತ್ತಿಯು 
ಕೂಡ ಸದ್ದಿಲ್ಲದೇ ಒಳಸೇರಿ ಇಡೀ ದೇಶವನ್ನೇ ವ್ಯಾಪಿಸುತ್ತಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಪ್ರಾರಂಭದಿಂದಲೇ ಜಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ದಕ್ಷತೆಯಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು" 

ಮಹಾದಾನಿ ಕರ್ಣ, ಮತ್ತು ಬಲಿಚಕ್ರವರ್ತಿ ಇವರು ದಾತೃತ್ವದ 
ಕೊನೆಯ ಮಟ್ಟಿವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ತನ್ನ ಮರಣವು ತನಗೆ ಗೊತ್ತಿ 
ದ್ದರೂ ಕರ್ಣನು ತನ್ನ ಕವಚಕುಂಡಲಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಬಿಡುತ್ತಾನೆ. 
ಬಾಯಿಯಿಂದ ಇಲ್ಲವೆಂಬ ಶಬ್ದ ಬರುವದಕ್ಕಿಂತ ಸಾಯುವದು ಲೇಸೆಂ 
ಬುದೇ ಅವನ ವೃತ್ತಿ. ಅವನು ತನ್ನ ತಾತನಾದ ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ. “ತಾತಾ ನಿನ್ನ ಮಗನಾದ ನಾನು ಮೂರ್ಬನಲ್ಲ, ವ್ಯವಹಾರಿ 
ಯಿರುವೆ. ಅಲ್ಪನನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಶಾಶ್ಚತವನ್ನು ಗಳಿಸುವನನು ವ್ಯವಹಾರ 
ಚತುರನೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲವೇ? ನಾನು ಮರ್ತ್ಯ ಶರೀರವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟು ಅಮರ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನು ಗಳಿಸುತ್ತೇನೆ. ಈ ಮಣ್ಣನ್ನು ಕೊಟ್ಟು 
ಅಮರ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನು ಗಳಿಸುತ್ತೇನೆ. ಈ ಮಣ್ಣನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಅದರ 
ಬದಲು, ನೀನು ಇರುವ ವರೆಗೆ, ಜಗತ್ತು ಬಾಳುವ ವರೆಗೆ ಉಳಿಯುವ 
ಅಮರ ಕೀರ್ತಿ ಗಳಿಸಿದೆನಲ್ಲವೇ? ಹೇಗಿದೆ ಈ ವ್ಯವಹಾರ 33 

ಅದೇ ರೀತಿ ಬಲಿಚಕ್ರವರ್ತಿಯು ವಾಮನನಿಗೆ ಮೂರನೇ ಪಾದ 
ನಿಡಲು ಅನುವು ಇಲ್ಲದಾಗ ತನ್ನ ತಲೆಯನ್ನೇ ಚಾಚಿದನಂತೆ. ಆಗ ಬಲಿಯ 
ಫಜೀತಿಯಾಯಿತೆಂದು ಮತ್ಸರಗ್ರಸ್ತರಾದ ದೇವತೆಗಳು ದುಂದುಭಿಗಳನ್ನು 
ಬಾರಿಸಿದರಂತೆ. ಆಗ ಧಿರೋದಾತ್ತ ಬಲಿಚಕ್ರವರ್ತಿಯು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟ 
ದ್ಹೇನು? ಎಲೋ ದೇವತೆಗಳೇ, ನಿಮ್ಮ ಜಯನಿನಾದಕ್ಕೆ ನಾನು ಅಂಜೆನು, 
ನಾನು ಕೇವಲ ಅಷಕೀರ್ತಿಗಾಗಿ ಅಂಜುವೆನು. ನನಗೆ ಬೇಕಾದುದು 
ಧೆವಲಕೀರ್ತಿ.'' ಚಾರುದತ್ತನ ನುಡಿಯೂ ಅದರಂತೆಯೇ. “ನ ಭೀತೋ 
ಮರಣಾದಸ್ಮಿ ಕೇವಲಂ ದೂಹಿತಂ ಯಶಃ | ವಿಶುದ್ಧ ಸೃಹಿ ಮೇ ಮೃತ್ಯುಃ 


ಪುತ್ರಜನ್ಮಸಮಃ ಕಿಲ |” ಇದೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉಚ್ಛಧ್ವನಿಯು. 


೨೫೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಶಿಬಿಚಕ್ರವರ್ತಿಯು ಕಪೋತ-ಪ್ರಾಣರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ತನ್ನ ತೊಡೆಯ 
ಮಾಂಸವನ್ನೇ ಕೊಯ್ದು ಕೊಟ್ಟನು. ಮಯೂರಧೃಜನು ತನ್ನ ಬಲ 
ಭಾಗದ ಅರ್ಧ ದೇಹವನ್ನು ಕೊಯ್ದು ಕೊಡುವಾಗ ಆತನ ಎಡಗಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ 
ನೀರು ಇಳಿಯಿತಂತೆ ಅದನ್ನು ಕಂಡು ತಿರುಗಿಹೊರಟ ಅತಿಥಿಯನ್ನು 
ವಿನಯದಿಂದ ತಡೆದು ಮಯೂರಧ್ಯ್ವಜನು “ ನನ್ನ ಎಡಗಣ್ಣಿನ ನೀರು 
ದೇಹವನ್ನು ಕೊಯ್ದ ವ್ಯಥೆಯಿಂದಲ್ಲ ಪ್ರಭೋ. ಈ ಬಲಭಾಗದಂತೆ 
ಸಾರ್ಥಕವಾಗುವ ಭಾಗ್ಯ ತನಗೆ ಲಭಿಸಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಈ ಎಡಭಾಗದ 
'ವ್ಯಥೆ, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಕಂಬನಿ ಸುರಿಯುತ್ತಲಿದೆ'' ಅಂದನು. 

ಒಬ್ಬನೇ ಒಬ್ಬ ಮಗನನ್ನು ಕೊಯ್ದು ಬೇಯಿಸಿ ಅತಿಥಿಗೆ ಆ ಊಟಿ 
ವನ್ನು ಬಡಿಸುವ ಚಾಂಗುಣಾದೇವಿಯ್ಕು ತನ್ನ ಮಗನ ರುಂಡವನ್ನು 
ಒರಳಿನಲ್ಲಿ ಕುಟ್ಟುವಾಗ್ಗೆ ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದಳು. ಅದೆಂಥ ಧೈರ್ಯ! ಅದೆಷ್ಟು 
ಲೋಕೋತ್ತರ ತ್ಯಾಗ ಮತ್ತು ಧೈಯೋತೃಟತೆ ! ಇದೆಲ್ಲವೂ ಆದ ಮೇಲೆ, 
ಅತಿಥಿಯು ಶ್ರೀಯಾಳನನ್ನು ತನ್ನ ಜೊತೆಗೆ ಊಟಮಾಡಲು ಆಗ್ರಹ 
'ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಅನುಮಾನಿಸುವ ಶ್ರೀಯಾಳನಿಗೆ ಚಾಂಗುಣಾ 
ದೇನಿಯು ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ ನನ್ನ ಉದರದಲ್ಲಿ ಆತನನ್ನು ಒಂಭತ್ತು 
ತಿಂಗಳು ಹೊತ್ತೆ, ನೀವು ಒಂದೆರಡು ಪ್ರಹರ ಹೊರಲಾರಿರಾ? 

ಯುದ್ಧಕ್ತಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ಹೊರಬೀಳಲೇಬೇಕು.  ತಡಮಾಡಿದವರಿಗೆ 
ಕುದಿಯುವ ಎಣ್ಣೆ ಕೊಪ್ಪರಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಒಗೆಯುವ ಶಿಕ್ಸೈಯೆಂದು!ಡಂಗುರಸಾರಿ 
ಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಆತನ ಮಗ ಸುಧನ್ವನೇ ಮನೆಯಿಂದ ತಡಮಾಡಿ 
ರಣರಂಗಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ನ್ಯಾಯಪ್ರಿಯನಾದ ಹಂಸಧ್ಯೆಜನು, 
“ಮಗನಾದರೇನು, ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಸಾರಿದ ಶಿಕ್ಷೆ ಮಗನಿಗೂ ಆಗಲೇಬೇಕು.” 
ಎಂದು ಮಗನೆಂಬ ಮೋಹಕ್ಕೆ ಹಿಂಜರಿಯದೇ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿಬಿಡು 
ತ್ತಾನೆ. ಅದರಂತೆ ಅವನನ್ನು ಕಾದ ಎಣ್ಣಿಯಲ್ಲಿ ಒಗೆದು ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 

ಸಾವಿತ್ರಿಯಂತೂ ಪತಿಗಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೃತ್ಯು ದೇವತೆಯನ್ನು 
ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆಿಘೋರವಾದ ಅಡವಿ! ರಾತ್ರಿಸಮಯ! 
ಎದುರು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೃತ್ಯು | ಆದರೇನು ಆ ಮಹಾಸತಿಗೆ ಭಯವೆಲ್ಲಿಂದ ! 
ಅವಳು ಮೃತ್ಯುವನ್ನೇ ಒಲಿಸುವಳು. 

ಆ ಗಾಂಧಾರಿದೇವಿ? ಪತಿಗೆ ಕಣ್ಣಿನ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ನನಗೇಕೆ ಆ 
. ಸುಖ ಎಂದು ತನ್ನ ಜನ್ಮವಿರುವವರೆಗೆ ತನ್ನ ಕಣ್ಣು ಗಳನ್ನು ಕೂಡ 


ದ ಹುಲಿಯ 
[00) 


ಹೇಗಿದೆ ಗಾಂಧಾ 


?  ಗಾಂಧಾರಿಯೆಂದರೆ ಪ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 


ಇಂಥ ಭಾರತೀಯ ಪತಿವ್ರತೆಯರಿಗೆ ಅನಂತ 


ವೃ 
ಒಳ ಹೋಳಿಗೆಯನ್ನು 


ಬುದ ನು 
td 


ಕ 


, ಹೊರಳಿಸಿರಿ. 


ಲಿ 


¢ 


ಬಿ 
ಕೇಂ 


ದ 
ಲಿ 
ಕ್ರ 


ಗಾಗಿ ಬಡಿದಾಡುವ ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀಯರೇ, 


ಗುರಿಯ ಪರನೂನಧಿ 
ಈಗ ಇಂಥ ತ್ಯಾಗದ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾಡುವದು ಕೂಡ 


ಮೆ 
ಬೀ 


\ 


ಹಕು,ಗಳಿ 


ಎರ್‌ ಇ 
"ಬ 
ಇಸಿ 
ಗ್‌ 
ಣಿ ತ ಇತ್‌ 
TR 
5 
wiv ಪ 
4 ಇ Ye 
» ಡಿ 
ಜ್ರ. ಡಡ (ಸಿ 
ಇಲ್ಲಿ ಎ 13 
ಇ ಆಸಿ 
ಟ್ರೂ ಐ 
ಜು 
7 2) 
[2 ನಾ 
2 ಸಔ 
m 3 3 
o ಛಿ ವ 
Te 3 
pe ಇಪ 
ಇ ರ 72 
ತ್ತು 
ಚ 
PA ಭ್‌ ಸ್ನ 
13 ೧. ಯ್ತು 
SO ಛಿ 
NT 
UH 
ಟೆ 6) Pa 
3 ಕ ೫ 3 4 
Ba 


ಬಿ 

ಫ್ರಿ 
ಇಲ 
Wx 

a 

Us Wd 


ನ ಸಿಂನರವಾದ ಆ ಮರವನ್ನು ಕಡಿಯಬೇಡ, 


6 
on 


ಸ 


Ww vd 
ಆ r ಆ 
1 ಗೆ; ಜನನಿ 


ಚ 


ಯ ಸುಡು 


ತೆ 


ಲ 

ಬ್‌ 

[ae] 
ಗಿಗಿ 


6 


ಬು “ಬೇಡ 
ಳ್ಳ 


ಸೂಸಹುತ್ತಿದವು. 
(ಲಸಾಗರವನ್ನು 
೦ದು ತನ್ನೆರಡೂ 


ಸ್‌ 
© 
ಣಿ 
ಮೆ 


ಕೆಯ 


ಬ್‌ 


೧. 


ಆ 


02 


ಯಿಯು! ಸಾವಿಂಕಾರ್ಯ 


ಆ 
w 


pS 
po 


A) 
ಸ್‌ಸೃರಿಸಿಡಾ 


~d 
ಪು 
ಶೀರಾಬ 


pS) 


ಷ 
[oN 
೦. 


ಲ್ಷಿ ಭಿ 


ಇಕೆ ಖಿ 
9 
ಜಡ 
ಜಡ 
೫ ಘಿ 
35 3 
೩೨೯ ಫ್‌ 
ತ್ತ YW 
6೩ ಗದ್ದಿ 
ಜಿ 2 
ು Bb 
RE 
ಇಪ್ಪ 

3 
6) 

| 


ಅಲುಗಾಡುತ ಇರು 


ಆ 


ಜ್‌ 


೨ ಎದುರು ತೋರು 


೧ 


ಯಿಂ 
ಕುವ ಸಾಧ್ವಿ 


pla 
ಪ 
ನಂ 
\ 

೨ 
ಈ 


| 
ಅ 


ಕ 


ತಾಕಾ 
11 

ಖ್‌ 
we 


ಎ) ಎ) ಮವ ಷಿ 
ಔಯ Wt! 
HA ಕ ಕ್ರ 
ಗಳಿಂದ ತುಂ 


ಶೋಕ! 


ರೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಸೇವೆಯ ನ್ನು 


ವಿಶ್ವಭೂಷಣ ಸಮ್ರಾಟ ಆ 
ತ ಏಕ್ಕಸವನ್ನು ಬರಿದು ಮಾಡಿ ಸರ್ವ 


ಇ 


WMH 


೨೫೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ರಿಗೂ ದುಡ್ಡು ಹಂಚಿ, ಬಡತನವನ್ನು ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ರಾಜಾ ಹರ್ಷ 
ವರ್ಧನ! ಅಡವಿಯಲ್ಲಿ ಕಂದಮೂಲಗಳನ್ನು ತಿಂದು ಹುಲ್ಲ ಹಾಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಮಲಗಿದ ರಾಣಾ ಪ್ರತಾಪಸಿಂಗ! ಪ್ರಜೆಗಳು ಹೆಚ್ಚಿದ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಕೂಡ ಕ್ಸ 
ಹಚ್ಚಬಾರದು, ಎಂದು ಅಜ್ಞಾತ ಪತ್ರವನ್ನು ಹೊರಡಿಸುವ, ಪರಸ್ತ್ರೀಯ 
ರನ್ನು ತನ್ನ ತಾಯಿಯೆಂದು ತಿಳಿಯುವ ಶ್ರೀ ಶಿವಭತ್ರಪತಿ! ಸ್ವಾಮಿಯ 
ಗಿಡದ ಮೇಲಿನ ಒಂದು ಹಣ್ಣನ್ನು ಕೈಯಿಂದ ತಕೊ ಂಡದ್ಬಕ್ಕಾಗಿ ಆ 
ಕೈಯನ್ನೇ ಕಡಿಯಲು ಹೋದ ದಾದಾಜಿ ಕೊಂಡದೇವ! 

ಐದು ತೋಫುಗಳ ಸಪ್ಪಳವನ್ನು ಕೇಳಿದೆ, ಇನ್ನು ಸುಖದಿಂದ 
ಸಾಯುವೆನು ಎಂದೆನ್ನುವ ಬಾಜಿ! “ಮೊದಲು ಕೋಂಡಾಣಾ, ಆ ಮೇಲೆ 
ನನ್ನ ಮಗ ರಾಯಬಾನ ಲಗ್ನ''ವೆಂದು ಹೇಳಿ ಮಗನ ಲಗ್ನ ಬಿಟ್ಟು 
ಸ್ವಾಮಿಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ದೇಹ ತೆತ್ತ ನರವೀರಮಣಿ ತಾನಾಜಿ! ಧರ್ಮ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಶರೀರವನ್ನು ಚೂರು ಚೂರು ಮಾಡಿಸಿಕೊಂಡ ಶೌರ್ಯಮೂರ್ತಿ 
ಆ ಸಂಭಾಜಿ! 

“ನಿಮಗೆ ದೇಹಾಂತ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವೇ ಯೋಗ್ಯ'' ಎಂದು ರಘೋ 
ಬಾದಾದಾನಿಗೆ ಹೇಳುವ ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿ ರಾನುಶಾಶ್ರಿ ! 

ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಕಾಡುವ ಮಗನನ್ನೇ ತ್ಯಜಿಸುವ ಮಾತೆ ಅಹಲ್ಯಾ 
ಬಾಯಿ! “ಪರಕೀಯರಿಂದ ನನ್ನ ಮೃತದೇಹವನ್ನು ಕೂಡ ಮುಟ್ಟಿಗೊಡ 
ಬೇಡಿರೆ''೦ದು ಹೇಳುವ ರಣರಾಗಿಣಿ ರಭಾಂಸಿ ಲಕ್ಷ್ಮೀಬಾಯಿ! 

“ನಾನು ಮಾಡಿದ್ದೇ ಯೋಗ್ಯವಿತ್ತು, ನೀವು ಬೇಕಾದರೆ ನನ್ನನ್ನು 
ಗಲ್ಲಿಗೇರಿಸಬಹುದು'' ಎಂದು ಗರ್ಜಿಸುವ ತಾತ್ಯಾ ಟೋಸಿ ! 

ಹೀಗಿದೆ ಈ ಭಾರತ ಪರಂಪರೆಯು ! ಹೀಗಿದೆ ಈ ಭಾರತಿಯ 
ಧ್ಯೇಯ ಪೂಜೆಯು! ಆಸೇತು ಹಿಮಾಚಲದ ವರೆಗೆ ಭಾರತದ ಮೂಲೆ 
ಮೂಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಅಸಂಖ್ಯ ನರನಾರೀ ರತ್ನಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ಬಾಳಿ ಬೆಳೆ 
ದಿವೆ; ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಮಡಿದಿವೆ. ಇಂದಾದರೂ ನಮ್ಮ ಭಾರತಾಂಬೆಯು 
ಬಂಜೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಪಾರತಂತ್ರ್ಯದ ಸರ್ವಭಕ್ಷಕವಾದ ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ನಮ್ಮ ಹೃದಯ ಸಿಂಹಾಸನದಲ್ಲಿ ಕೂಡ್ರಿಸಲು ಯೋಗ್ಯರಾದ 
ಧ್ಯೇಯನಿಷ್ಯರು ಆಗಿದ್ದಾರೆ, ಅಗುತ್ತಲಿದ್ದಾರೆ. 

“ನನ್ನನ್ನು ಗಲ್ಲಿಗೇರಿಸಿದರೂ ಚಿಂತೆಯಿಲ್ಲ... ಬಂಡಾಯ ಹೂಡಿದ 
ಫಡಕೆಯನರ ವಕೀಲಿ ಸ್ಪೀಕರಿಸುವೆನು'' ಎಂದು ಅನ್ನುವ ಸ್ವದೇಶೀಯ 


ಗುರಿಯೆ ಪರಮಾವಧಿ ೨೫೯ 


ಎ ರಾ ಹ 


ಆದ್ಯ ಆಚಾರ್ಯರಾದ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕಾಕಾ | ಮಗು ಪ್ಲೇಗಿನಿಂದ ಬಳಲು 
ತ್ರಿದ್ದರೂ ಶಾಂತರೀತಿಯಿಂದ ಕೇಸರೀ ಅಗ್ರಲೇಖ ಬರೆಯುತ್ತ ಕೂಡುವ 
ರೋಕಮಾನ್ಯರು | ಎರಡು ತಪಗಳ ವರೆಗೆ ಧ್ಯಾನಸ್ಥರಾದ ಅರವಿಂದರು! 
"ಸರಕಾರೀ ಧೋರಣಕೃ ನುಸರಿಸಿ ನಿಮ್ಮ ದಿನಪತ್ರಿಕೆಯನ್ನು ನಡಿಸಿರಿ, 
ಅಂದರೆ ನಿಮಗೆ ಸಹಾಯ ನೀಡುವೆವು'' ಎಂದು ಬಂಗಾಲ ಗವ್ಪರ್ನರರು 
ಹೇಳಿದಾಗ, “ದೇಶದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನಾದರೂ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಸಂಪಾದಕನು 
ಬೇಡವೇ?” ಎಂದು ನುಡಿದು ಹೊರಟುಹೋಗುವ ಅಮೃತ ಬರುಾರ 
ಪತ್ರಿಕೆಯ ಆದ್ಯ ಸಂಪಾದಕರಾದ ಶಿಶಿರಕುಮಾರ ಘೋಷ! 

ನಾಗಪೂರ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ನಡೆದಾಗ ಅಸಹಕಾರದ ಸೂಚನೆಯನ್ನು 
ಚಿತ್ತರಂಜನದಾಸರು ಮಂಡಿಸಿದರು. ಆಗ "ಏನಿದು, ನೀವಿನ್ನೂ ವಕೇಲಿ 
ಕೆಲಸ ನಡಿಸುತ್ತಿರುವಿರಲ್ಲ'' ಎಂಬ ಕೂಗು ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಕೇಳಬಂತು. ಆ 
ಕ್ಷಣಕ್ಕೆ “ಚಿತ್ತರಂಜನನು ಆಡಿದಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ'' ಎಂದು ಗರ್ಜಿಸಿ 
ಮರುದಿನವೇ ಸರ್ವಸ್ವ ತ್ಯಾಗಮಾಡಿದ ಆ ದೇಶಬಂಧು ದಾಸರು! 

ಮನದೊಳಗೆ ವಿಷಯವಾಸನೆ ಮೂಡಿದೊಡನೆ ರೊಚ್ಚಿಗೆದ್ದು ಕಾದ 
ಹಂಚಿನ ಮೇಲೆ ಕುಳಿತ ವಿವೇಕಾನಂದರು! ತಾಯಿ ಕರೆಸಿದ್ದಾಳ್ಕೆ, ಮೇಲ 
ಧಿಕಾರಿಯಾದ ಸಾಹೇಬರು ರಜೆ ಕೊಡಲಿಲ್ಲ, ಕೂಡಲೇ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ರಾಜೀ 
ನಾಮೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟು, ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ನದಿಗೆ ಪ್ರಚಂಡ ನೆರೆ ಬಂದಿದ್ದರೂ 
ಅಂಜದೇ, ಈಸಿ ತಾಯಿಯೆ ದರ್ಶನಕ್ಕಾಗಿ ಧಾವಿಸಿದ ಪಂಡಿತ ಈಶ್ವರ 
ಚಂದ್ರ ನಿದ್ಯಾಸಾಗರ! “ಈಗ ಇಪ್ಪತ್ತು ವರುಷಗಳ ವರೆಗೆ ನನ್ನ ಪತ್ನಿಯ 
ಕಡೆಗೆ ತಾಯಿಯಂತೆ ನೋಡುತ್ತಿರುವೆ” ಎಂದು ಸಿಲೋನದಲ್ಲಿ ಸಾರಿ 
ಹೇಳಿದ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ! “ಚಲಾವ್‌ ತೇರಿ ಗೋಲಿ'' ಎಂದು ಗುಂಡಿಗೆ 
ಎದೆ ಆನಿಸಿನಿಂತ ಸ್ವಾಮಿ ಶ್ರದ್ಧಾನಂದ! "ಗಾಂಧೀ ಟೊಪ್ಪಿಗೆ ತೆಗೆ 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನೋಡಿದು'' ಎಂದು ಎದೆಯಮೇಲೆ ಪಿಸ್ತೂಲ ಇಟ್ಟರೂ 
ಅವಿಚಲನಾಗಿ ನಿಂತ ಸೊಲ್ಲಾಪುರದ ತುಲಸೀರಾಮ ಜಾಧವ! ಪರದೇಶಿ 
ಬಟ್ಟೆಯ ಮೋಟರಿನ ಕೆಳಗೆ ಸಿಕ್ಕು ಮಡಿದ ವೀರ ಬಾಬೂಗೇನು! ಗೀತೆಯ 
ನೆನಪಾಡೊಡನೆ, ರಾಮನಾಮ ಕೇಳಿದೊಡನೆಯೇ, ಭಕ್ತಿಯ ಉತ್ಕಟ 
ಭಾವನೆಯಿಂದ ತನು ಪುಲಕಿತವಾಗಿ ಕಣ್ಣೊಳಗಿಂದ ಅಶ್ರುಧಾರೆಗಳು 
ಸುರಿಯುತ್ತವೆಯಲ್ಲ! ಅಂತಹ ಭಕ್ತಿ, ಜ್ಞಾನ, ಕರ್ಮಗಳ ಮೂರ್ತಿಯಾದ 
ವರ್ಧಾ ಆಶ್ರಮವಾಸಿಯಾದ ವಿನೋಬಾಜೀ ಭಾವೆ! “ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾವ 


೨೬ರ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಶಕ್ತಿಯು ನನ್ನ ಮೋಟರಿನ ಮೇಲಿರುವ ರಾಷ್ಟ್ರಿ 
ತ್ತದೆ ನೋಡುವಾ” ಎಂದು ಗರ್ಜಿಸುವ ನಿರ್ಭಯಮೂ ಇ 

ಇನ್ನೂ ನಮ್ಮ ಕವಿಗಳಿಗೆ ಬೀಳದ ಕಾಣದ, ವೀರಮೂರ್ತಿಗಳು 
ಭಾರತದ ಮೂಲೆ ಮೂಲೆಗಳಲ್ಲಿ ತುಂಬಿರುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿ 
ಇನ್ನೂ ಸಿತ್ತಿರುವದಿಲ್ಲ. 

ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಪಾರತಂತ್ರ್ಯಗಳೆರಡೂ ಸಗಳ ಬಟು ಒಆ 
ಈ ತೆರೆಗಳ ನಡುವೆ ಸೋಲುಗೆಲವುಗಳುಂಟು. ಆದರೂ ದಪ್ಪದ ಉಜ್ಜಲ 
ಚಾರಿತ್ರ್ಯವು ಅಳಿಯಬಾರದು. ಪೂರ್ವಜರು ಗಳಿಸಿದೆ. ಈ ಚಾರಿತ 5 
ಧನವನ್ನು ನಾನೆಂದಿಗೂ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳೆ ಬಾರದು. ಈ ನರಂಸರೆಯನ್ನು 
ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಉಜ್ವಲಗೊಳಿಸಲು ಹೆಣಗಬೇಕು. ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ನವ 
ಬಾಳಿನಲ್ಲಿ ಈ ಚಾರಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಉಳಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವೆವೂ ಅನ್ಲಯ ವರೆ 
ನಮ್ಮೀ ಭಾರತವು ಜೀವಂತವಿದೆ, ಈ ಚಾರಿತ್ರ್ಯಪು ಒಳಯುವ ರಿಗೆ, 
ಬಾಳುವ ವರೆಗೆ ನಮ್ಮೀ ಭಾರತೀಯ ಸಂ 
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೧೯. ಅನತಾರ ಕಲ್ಪನೆ 


ವೇದಗಳ ಅಪೌರುನೇಯನಾದ, ಮತ್ತು ಅವತಾರವಾದಗಳೆಂಡೂ 
ಆ 


ಯ 
ನಮ್ಮೀ ಭಾರತೀಯರ ಅಧಃಪತನಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳೆಂದು ಇತ್ತೀಚಿಗೆ ಹೇಳೆ 
ಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ವೇದಗಳ ಆಪೌರುಸೇಯನಾದನನ್ನಂತೂ ಈಗ ಯಾರೂ 
ಮನ್ಸಿ ಸುವದಿಲ್ಲ. ವೇದಗಳು ಮಾನವರಿಂದ ರಚಿಸಲ್ಪಡವೆ ಕೇವಲ 
ಆಕಾಶದಿಂದ ಬಿದ್ದವೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಈ ಇಪ್ಪತ್ತನೇ ರತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಯಂತೂ ಯಾರೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ “ವಜ ಸಾಸು 
ಹೊಸ ಸ್ತೋತ್ರವನ್ನು ರಚಿಸಿದ್ದೇನೆ? ಎಂಬ ಉದ್ಗಾರಗಳನ್ನು ನಾವು 
ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ವೇದಗಳಿಂದರ್ಕೆ ಜ್ಞಾನ, ವಿಚಾರ್ಯ 
ಅನುಭನಗಳ ಸಂಸಪತ್‌ಸಮೂಹನೆಂದೇ ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಳ ಬೇಕು. 


ಡು | 


ವೇದಗಳ ಆಧಾರಗಳಮೇಲೆ ನಿಂತ ಧರ್ಮವೆಂದರೆ, ಜ್ಞಾನ ಅನುಭವಗಳೆ 
ಅಡಿಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಧರ್ಮ. ಜ್ಞಾನ ಅನುಭವಗಳು ಬೆಳೆ ಬೆಳೆದ 
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ಅನತಾರವು ಬೇಕು. ಆ ಅವತಾರನು ಆಗಿಯೇ ತೀರುತ್ತದೆ. ಅವತಾರವು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಅವ ವಶ್ಯಕತೆಯು, ಅವತಾರವು ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಆಗುವದಿಲ್ಲ, 
ಆಗಿಲ್ಲ. ಅದು ಧೂ ಮನ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಮೂಡುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಲಕ್ಷಾನವಧಿ ಜನಗಳ ಅಸ್ಪಷ್ಟ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ಥ್ಯೇಯನನ್ನು 
ತೋರುವದಕ್ಕಾಗಿ No ಸೃಷ್ಟಿ ಯ ವ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಅತ್ತಿತ್ತ ಹರಿದಾಡುವ ಆ ೫2 ಸ್ಪಿರವಾಗುವಂತೆ, ಅತ್ತಿತ್ತ 
ಓಡಾಡುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜೀವಗಳು, ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ 'ಫ್ರೇಯವ ವನ್ನು ತೋರುವ 
ಅನತಾರಪ್ರರುಷನ ಸುತ್ತು ಕೂಡಿಬಿಡುವವು. ಕಬ್ಬಿಣದ ಕಣಗಳು ಲೋಹ 
ಚುಂಬಕದ ಸುತ್ತು ಬಂದು ನಿಭ್ಲುತ್ತವೆ. ಗ್ರ ಹಗಳೆ_ ವು ಸೂರ್ಯನ ಸುತ್ತು 
ತಿರುಗುತ್ತವೆ. ಅದರಂತೆ ಸಾಹಸಪಡುವ. ಹೆಣಗಾಡುವ, ಜೀವಗಳು 
ಥೈಯವನ್ನು ತೋರುವ ಮಹಾಪುರುಷನ ಸುತ್ತ ಕೂಡುವವು. 
ಶ್ರೀ ರಾಮಚಂದ್ರ ನು ಜನ್ಮವೆತ್ತುವ ಮೊದಲು ನಾನರರೆಲ್ಲರೂ ತಹಿ 
ಸುತ್ತಿದ್ದರು, ಸಾಹಸಪತುತಿ ತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ ಆ ಸಾಹಸದಲ್ಲಿ ಆ ತಪದಲ್ಲಿ 
ರಾಮ ಜನ್ಮ ದ ಬೀಜವಿದೆ. ಗೋಕುಲದ ಗೋಪಾಲಕರ ಕಳಕಳಿಯಲ್ಲಿ, 
ಅವರ ಪ ಯತ್ನ ದ ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಕೃ ಸ್ಹಜನನದ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಕಾಣು 
ವೆವು. ಆ ; ಗೋಪಾಲಕಕೆಲ್ಲ ರ ಕೈಗಳಲ್ಲಿ ಕೋಲುಗಳಿದ್ದ ವು. ಆ ಕೋಲುಗಳ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನೆಲ್ಲಾ ಕೇಂದ್ರಿ (ಕರಿಸುವದಕ್ಕೆ (ನೇ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಪ್ಲನ ಅವತಾರವ 
ಅನ್ಯಕತೆ ಇತ್ತು. ಟಟ ನರ್ನತವನ್ನು ಎತ್ತುವ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ 
ಕೃ ಷ ನು ಎಲ್ಲ ಗೋಪಾಲಕರನ್ನು ಒಂದೆಡೆಗೆ ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. “ಬಸ್ಸಿ 
ವಿಲ್ಲರೂ ಒಂದೆಡೆ ಬನ್ನಿ, ಇಂದ್ರನ ಬಲುಮೆಯನ್ನು ದೂರ ಮಾಡುವದದೆ 
ಯಲ್ಲನೇ ನಿಮಗೆ? ಎಳಿ, ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಡಿ ಈ ಗೋವರ್ಧನನನ್ನೇ 
ಎತ್ತುವಾ. ಒಂದೇ ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ ಏಳಿ, ನಿಮ್ಮ 
ಕೋಲುಗಳ ಆಧಾರವನ್ನು ಕೊಡಿರಿ” ಎಂದು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಹೇಳಿದನು. 
ಗೋಪಾಲರೆಲ್ಲರೂ ಕೋಲಿನಿಂದ ಗೋನರ್ಥನವನ್ನೆಕ್ತಿ ಸ್‌ ಶ್ರೀ ಕೃ ಷ್ಣ ನು 
ಮಾಡಿದ್ದೇನು ” ಕೇವಲ ಅಂಗುಲಿ ತೋರಿಸಿದನು. ಸರ್ವತಕ್ಕೆ ತಾ| 
ಆಧಾರ ಕೊಡಲು ಸರಿಯಾದ ದಿಗ್ದರ್ಶನ ಮಾಡಿದನು. Ks ಪುರು 
ಷರು ಜನರ ಸುಪ್ತ ಶಕ್ತಿಗೆ ಚೇತನಕೊಟ್ಟು ನಿಜವಾದ ಮಾರ್ಗ ತೋರಿಸು 
ತ್ತಾರೆ. ಶಕ್ತಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಜನರದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಆ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೇಂದ್ರೀ 
ಕರಿಸುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಅವತಾರೀ ಪುರುಷರು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅತ್ತಿತ್ತ 


ಅವತಾರ ಕಲ್ಪನೆ ೨೬ಕ್ಕಿ 


ಹರಿದುಹಂಚಿಹೋದ ಶಕ್ತಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ರೂಪುಕೊಟ್ಟರೆ, ಅದೇ ನಿಭಕ್ತತೆ 
ಯಿಂದ ಕುಂದಿಹೋದ ಶಕ್ತಿಯು ಒಂದೆಡೆಗೆ ಕೂಡಿ ಅಮೋಘವಾಗುತ್ತದೆ, 
ತೇಜಸ್ವಿಯಾಗುತ್ತದೆ, ಅಜೇಯವಾಗುತ್ತದೆ, ಬಂದ ಎಲ್ಲ ಸಂಕಟಗಳನ್ನು 
ನುಚ್ಚುನೂರು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 

ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರು, ಶಿವಭತ್ರಪತಿ ಇವರೆಲ್ಲರು ಜನರ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಕ್ರೋಡೀಕರಿಸಿ ದಾರಿತೋರಿದ ಅವತಾರಿ ಪುರುಷರು. ಬಲ 
ವಾನ್‌ 180 ಕಣ್ಣೆದ ದುರು ನಿಂತೊಡನೆಯೇ ಜನಸಾಮಾನ್ಯ 
ರೆಲ್ಲರೂ ಅವನ ಸ ನಲಿ ಆ ವೈಕ್ತಿಯ ಸಂದೇಶವನ್ನು 
ಬೀರಲು ಆತನ ಆದೇಶ ವನ್ನು ಪಾಲಿಸಲು, ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಾರೆ. 
ಧ್ಯೇಯದಲ್ಲಿ ಅಚಲ ಷೀ ಯನ್ಸಿಟ್ಟು ಸ್ಥಿರನಾಗಿ ಫಿಂತಕೊಳ್ಳುವ ವಿಭೂತಿ 
ಯೆಂದರೇನೇ ಅವತಾರ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ (ಯಪೂಜಕರು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ 
ಮೇಲೆ ಬೇಕಾದಂಥ ಪೃಸಂಗ ಬರಲಿ, ಆಕಾಶವೇ HS 
ಬೀಳಲಿ, ಭೂ ಗರಿ ನನ್ನ ಧ್ಲೇಯದಿಂದ ವಿಚಲನಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂಬ 
ದೃಢನಿಶ್ವಯನು ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲ. ನಾ ಮೋಹದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ 
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ಬಿದ್ದಿರುತ್ತೇವೆ, ಸ್ವಾರ್ಥ ಸುಖವನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತವೆ, ಕಷ್ಠ ಪೃನಷ್ಟ ಗಳಿಗೆ 
ಬೇಸರಿಯುತ್ತೇವೆ, ಯಾರನ್ನೂ ಬಡದ ಈ ಮರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅಂಜಿ ಹಿಂಜರಿ 
ಯುತ್ತೇವೆ, ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಣಗಾಡುವದೇನೋ ನಿಜ್ಯ ಆದರೆ ಈ ಸಾಹ 
ಸವು ಎಂದು, ಎಲ್ಲಿ, ನಿಭ್ಬುವದೆಂಬುದನ್ನು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಚಂಚಲ ಹೈದಯದ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಥ್ಯೇಯಶ್ರದ್ಧೆ ಯನ್ನು ಮಹಾ 
ಪುರುಷನು ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಮಹಾಪುರುಷರ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ಪರೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಜಗತ್ತು ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಸಾಕ್ರೆಟೀಸನ ಪರೀಕ್ಷೆಯಾಯಿತು. 
ಏಸುಕ್ರಿಸ್ತನ ಪರೀಕ್ಷೆಯಾಯಿತು. ಇಂಥ ಮಹಾಪುರುಷರು ಎಂತಹ 
ಅಗ್ನಿ ಪರೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಅವಿಚಲರಾಗಿ ವ್ವ ನಿತ್ತಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ 
ಕ್ರಕ್ಲೆಯನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದೆಡೆ ಹೀರಿ, ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ನಡೆದ ವಿರಲ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ 
ಅವಚಲತೆಯನ್ನು ತಂದು, ತಮ್ಮ ದಿವ್ಯ, ಭವ್ಯ, ಧೈರ್ಯದಿಂದ. ಆತ್ಮ 
ತ್ಯಾಗದಿಂದ ಯೋಗ್ಯವಾದ ದಾರಿ ತೋರಿಸುತ್ತಾ ರೆ, 
ಮಹಾತ್ಮಾ! ಜಿಯವರ ಬೆಂಬಲವಾಗಿ ಕೋಟ್ಯವಧಿ ಹಿಂದೀ ಜನತೆಯು 
ನಿಲ್ಲುವ ಸ ದರೂ ಇದೇ. ಕೋಟ್ಯವಧಿ ಹಿಂದೀಯರು ಇಲ್ಲಿಯ 
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ರಿಕೆಯ ಸುಪ್ರಸಿದ್ಧ ಗ್ರಂಥಕರ್ತನಾದ ಇನಮುರ್ಸನ್‌ನು ಅಂದಿದ್ದಾನೆ. 
ಎಷ್ಟು ಅಂದವಾದ ಉಸಮೆ! ಅನಂತವಾದ ಈ ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಒಂದೆಡೆಗೆ 
ಹುಟ್ಟಿ ಏಳುತ್ತ, ಬೀಳುತ್ತ, ಉನ್ನತವಾಗಿ ಏರುತ್ತ ಬರುತ್ತಿರುವ ಆ 
ಮಹಾತೆರಿಯ ತಲೆಯಮೇಲೆ ರಿರ್ಮಲವಾದ ಧವಳನೊರೆಯು ಕಾಣ 
ಬರುತ್ತದೆ. ನೊರೆಯೆಂದರೆ, ಉನ್ನತವಾದ ಆ ತೆರೆಯೊಳಗಿಂದ ಉಕ್ಕಿ 
ಹೊರಸೂಸುವ ನಿರ್ಮಲ ಅಂತರಂಗವು. ಅದರಂತೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಎಷ್ಟೋ ವರುಷಗಳಿಂದ ಉನ್ನತ ಆಶಯಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆದು ಬರುತ್ತಿರುವ ಚಟು 
ವಟಿಕೆ, ಪ್ರಯತ್ನ; ಆ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾಜದ ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದೆ, ಮುಂಜಿ 
ಬೀಳುತ್ತ, ಆದರಲ್ಲಿ `ಕೋರಿಬರುತ್ತಿರುವ ಚೈತನ್ಯವೇ ಬೆಳೆ ಬೆಳೆದು 
ಒಂದು ಮಹಾಪ್ರಚಂಡ ತೆರೆಯ ರೂಪ ತಾಳುತ್ತದೆ. ಆ ಪ್ರಚಂಡ ತೆರೆಯ 
ಮೇಲೆ ಧವಲ ಕೊರೆಯಾತೆ ಆಯಾ ಕಾಲದ ವಳ ುಷನು ಮ 
ದೋರುತ್ತಾನೆ! ಆ ಶೆರೆಯೊಳಗಿನ ತಿಳಿಯೆಂದರೇನೆ ಆ ಮಹಾಪುರುಷನು 

ಅನತಾರವೆಂದರೂ ಅದೇ! ಎಡೆಬಿಡಸಿ ನಡೆನ ಜನತೆಯ Ne 
ದಲ್ಲಿಯ ನ್ಯೂನತೆಗಳಂಬ, ಹೊಲಸು ತನ್ನಿಂದ ತಾ ನೇ ಸರಿದು ಸ್ವಚ್ಛ ವಾಗಿ 
ಮನೋಹರವಾಗಿ,  ಎದುನಿಜುವ 3 ei 

ತ್ರೆ! 


ಅದೇ ಅಖಂಡ ಸಮಾಜ ಪ್ರಯತ್ನದ ತೀವ್ರ ಅಜೇ ಮಾನವ ಸಮಾ 
ಜದ ಪವಿತ್ರ ಮಾಂಗಲ್ಯ ! ಅದೇ ನಿರ್ಮೋಷವಾದ ವಿಶಾಲತೆ! ಇದೆಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಜಗತ್ತು ಆ ಅವತಾರ ಪ್ರರುಷನ ಮುಖಾಂತರವೆ ಕಾಣಬೇಕಲ್ಲ ವೇಗಿ 
ಮಾನವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮವೆತ್ತ ಸಕಕ sಸತ್ರವೆಂದರೆ ಈ ಮಹಾ 
ನಿಭೂತಿಯು ! 

ಸತ್ತುತ್ರರು ಸತ್ತುಲದನ್ನಿಯೇ ಹುಟ್ಟು ನರೆಂಬ ಮಾತಿನ ನಿಜವಾದ 
ಅರ್ಥವಾದರೂ ಇದೇ! ಸದಂಕುರಗಳು ತಪಸ್ಸಿನ ಉನರದಲ್ಲಿಯೇ 
ನಾ ಯಾವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತಪಸ್ಸು ಇದೆ? ಕಳ ದ: 

» 


Monel NES ಉಗಮವು, ಭಗವಾನ” ಬುದ್ಧನು 
ಜನ್ಮವೆತ್ತುವ ಮೊದಲು ನಮ್ಮೀ ನಾರತವರ್ಷದನ್ಲಿ ಒಂದು ಪ್ರಚಂಡ 
ವಿಚಾರ ಕ್ರಾಂತಿಯು ನಡೆದಿತ್ತು. ಅಖಂಡವಾಗಿ ಸತ್ಯದ ಶೋಧ ನಡೆ 
ಇತ್ತು. ಆ ಸತ್ಯಶೋಧಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅಭ್ಯಾಸಕೂಟಗಳು ಸತ 
ಕೆಲಸ ನಡೆಸಿದ್ದವು. ಅಂತಹ 'ಪ್ರಚಂಡವಾದ ನಿಚಾರ ಹಘೆಸಳನ 
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3೬೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಗವಾನ" ಬುದ್ಧನು ಅವತರಿಸಿ ತಪ್ತಹೃದಯದ ಆಗಿನ ಆ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅನಂತ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ನೀಡಿದನು. ಆಗಿನ ವಿಚಾರ 
ಕ್ರಾಂತಿಯ ಮಹಾತೆರೆಯ ನೊರೆಯೆಂದರೆ ಭಗವಾನ” ಬುದ್ಧದೇವನು. 
ಮಾನವರ ಅನಂತ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ ಅವ್ರ 
ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸರಿಯಾದ ಒಂದು ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಸುವ ಮಹಾಪುರುಷನನ್ನು 
ಕಂಡೊಡನೆಯೇ, ನಮ್ಮ ಹೃದಯವು ಉಕ್ಕೇರಿಬರುತ್ತದೆ. ಒಂಬತ್ತು 
ತಿಂಗಳು ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹೊತ್ತು, ಹೆರಿಗೆಯ ವೇದನೆಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸಹಿಸಿ, 
ಹೆರಿಗೆಯಾದೊಡನೆ ಆ ಮಗುವಿನ ಮುಖ ನೋಡಿ ತಾಯಿಯ ಪ್ರೇಮವು 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಉಕ್ಕೇರಿಬರುವಂತೆ, ಮಹಾಪುರುಷನನ್ನು ಕಂಡೊಡನೆ 
ಮಾನನ ಹೈದಯವು ಪ್ರೇಮಭರದಿಂದ ಉಕ್ಕುತ್ತದೆ | ಈ ಮಹಾ ಮಾನವ 
ಸಮಾಜವು ಆ ಮಹಾಪುರುಷನ ಜನನಿಯಂತೆ. ಅಂತೆಯೇ ಅಂತಹನ 
ನಾಮೋಚ್ಚಾ ರ ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇನೇ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸ್ಫೂ ರ್ತಿ ಬರುತ್ತದೆ, 
ನಾಮಸ್ಕ ರಣೆಯಲ್ಲಿ ಏನು ಅರ್ಥವಿದೆ ಸ್ಯ ನಾವು ಸಹಜ ಅಂದು 
ಬಿಡುತ್ತೇವೆ. 1 ಆ ನಾಮಜಪದಲ್ಲಿಯೂ ಅರ್ಥವಿದೆ, ಈಗಿನ 
ಅಂದೋಲನದಲ್ಲಿಯೇ. ನಾವು ಅದನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಂಡಿದ್ದೇವೆ. "ವಂದೇ 
ಮಾತರಂ ಮಂತ್ರ ವನ್ನು ಜಪಿಸುತ ತಲೇನೆ ಚಿಕ್ಕ ಚಿಕ್ಕ ಬಾಲಕರೂ ಕೂಡ 
ಯಾತನಾರುಚುವಾಡ ಬೆತ್ತದ ಏಟುಗಳನ್ನು (ಫಟಕಿ ಶಿಕ್ಷೆ) ಸಹ ಆನಂದ 
ದಿಂದ ಸಹಿಸಲಿಲ್ಲವೇ? “ಭಾರತಮಾತಾಕೀ ಜಯ'' ಎಂಬ ನಾಮವನ್ನು 
ಕೂಗುತ್ತ ಎಷ್ಟು ಜನ ಹುತಾತ್ಮರು ಮರಣಪಾಶವನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ? 
“ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಕಿ ಜಯ” ಎಂಬ ಕೂಗನ್ನು ಕೂಗುತ್ತ ಎಷ್ಟು ಜನ 
ಸ್ತ್ರೀಯರೂ ಸಹ ಲಾಠೀಪ್ರಹಾರವನ್ನು ಸಹಿಸಲಿಲ್ಲ? “ಇನ್ಫ್ಟಿಲಾಬ ಜಿಂದಾ 
ಬಾದ” ಎಂಬ ನಾಮವನ್ನು ಜಸಿಸುತ್ತಲೇ ಎಷ್ಟು ಜನ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರರು 
ಗುಂಡಿಗೆ ಎಡೆಗೊಡಲಿಲ್ಲ? ಇದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯಬಹುದೇ ! 
ನಾಮಜಪವೆಂದರೆ ಧ್ಯೇಯದ ಧ್ಯಾನ ಮಾಡುವದು. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ 
ಯೆಂದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ | ರಾಮನಾಮವೆಂದರೆ ರಾವಣನ 
ಅಳಿಗಾಲ! ಆ ರಾಮನ ಪದತಲದಲ್ಲಿ ಮಾನವರ ಉಳಿಗಾಲ! ಉದ್ದಾರ! 
ಕೃಷ್ಣ ನೆಂದರೆ ಶುಷ್ಕ ವೇದನಾದದ ವಿರುದ್ಧ ಹೂಡಿದ ಬಂಡಾಯ | 
ಆತನೇ ಶುದ್ಧ ಕರ್ಮಯೋಗದ ಪೂರ್ಣ ಮಹಿಮೆ |! ಆ ಕೃಷ್ಣ ನೆಂದರೆ 
ಭೇದರೆಹಿತ ನೆರಶುದ್ದ ಪ್ರೇಮಮೂರ್ತಿ! ಆತನ ಪ್ರೇಮದಲ್ಲಿ My ಶೂದ್ರ 


ಅವತಾರ ಕಲ್ಪನೆ ೨೬೭ 


ವೈಶ್ಯ ಎಂಬ ಭೇದಕ್ಕೆ ಎಡೆ ಇತ್ತೇ? ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ ಅಖಂಡ ಸಮಾನ 
ಪ್ರೇಮ! ಅದೇ ಕೃಷ್ಣ ನಾಮಜಪದ ಸಂಪತ್ತು! ಕಾರ್ಲಮಾರ್ಕ್ಸ, 
ಹಾಗೂ, ಲೆನಿನ್ನ ಪ್ರಭೃತಿಗಳಿಗೆ ಜಯವಾಗಲಿ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯ ಶ್ರಮ 
ಜೀನಿಗಳಾದ ದುಡಿವ ದರಿದ್ರರೆಲ್ಲರಿಗೆ ಮಹಾ ವೈಭವವಾಗಲಿ ಎಂಬ ಅರ್ಥ 
ಅಡಕವಾಗಿಲ್ಲವೇ ? ಇಂತಹ ಒಂದೊಂದೇ ನಾಮಗಳಲ್ಲಿ ಅನಂತವಾದ 
ಅರ್ಥಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಅಂತೆ ಕನ್ನಡ ದಾಸರುಗಳು ಕೂಡ “ಒಂದೇ 
ಇಮದಲಿ ಅಡಗಿದವೋ ಸಕಲನಾಮಂಗಳೆಲ್ಲಾ'' ಎಂದು ಆ ಕೃಷ್ಣಪರ 
ಮಾತ್ಮನನ್ನು ಹೊಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಅದೊಂದು ನಾಮದಲ್ಲಿ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನು 
ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ! ಇಂತಹ ನಾಮೋಚ್ಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಅನಂತವಾದ ಸ್ಫೂರ್ತಿ 
ಇಡೆ! ನಾಮಸ್ಮರಣೆಯೆಂದರೇನೆ ನಮ್ಮ ಧ್ಯೇಯದ ಮೂರ್ತಿಮಂತ 
ನೆನಹು. ಈ ಸ್ಮರಣವು ನಮ್ಮ ಮರಣದ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರಾರೂಢನಾ 
ಗುತ್ತದೆ. 

ಅವತಾರ ಪುರುಷರಲ್ಲಿ ಭಯವೆಂಬುದು ಏಕೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ? ವಜ್ರ 
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ಟ್ರ 
ಅಸಮಾನವೆಂದರೆ ನನ್ನ ಅಪಮಾನವಲ್ಲವೇ? ಎಂಬ ತನ್ನಯತೆಯ ಅರಿವು 
ಅವರ ವಜ್ರಕವಚನಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಅಂತೆಯೇ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯನರಾದರೂ ಒಬ್ಬಂಟಗರೇ? ಅನೇಕ 
ಲಕ್ಷ ರಾಟಿಗಳಲ್ಲಿ ನೂಲು ತೆಗೆಯುವ ಹಳ್ಳಿಯ ಸಾಮಾನ್ಯರೊಡನೆ ಅವರು 
ಸೂತ್ರಬದ್ಧರಾಗಿದ್ದಾರೆ ಹಳ್ಳಿಯ ಸೇವೆ ಮಾಡುವ ಅನೇಕ ಸಾವಿರ 
ಕಾರ್ಯಕರ್ತರೊಡನೆ ಬೆರೆತು ಒಂದಾಗಿದ್ದಾರೆ! ಹರಿಜನ ಸೇವೆ ಮಾಡುವ 
ನೂರಾರು ಜನರೊಡನೆ ಕೂಡಿ ತಮ್ಮನ್ನೆ ಮರೆತಿದ್ದಾರೆ! ಹಿಂದು ಮುಸ 
ಲ್ಮಾನರುಗಳಲ್ಲಿಯ ವೈಮನಸ್ಯವನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ ಐಕ್ಯಸಾಧನೆಗಾಗಿ 
ದುಡಿಯುವ ಅನೇಕ ಮಹನೀಯರುಗಳು ಈ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹರಿ ಹಂಚಾದ 
ಅನೇಕ ಜಾತಿಜಾತಿಗಳನ್ನು ಸಮಾನ ಸೌಹಾರ್ದ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಒಂದೆಡೆಗೆ 
ತರಬೇಕೆಂದು ಹೆಣಗುವ ಅನೇಕ ಸಾಧಕರುಗಳು! ಹಾಗೂ ಭಾರತದ 


ತಿ೬೮ ಛಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ಶ್ರ 


ಸರ್ನತೋಮುಖ `` ಅವನತಿಗೆ ಕಾರಣಗಳಾದ ಮದ್ಯಪಾನಾದಿ ನೀಚ 
ಚಟಿಗಳಿಂದ ಜನತೆಯನ್ನು ಮುಕ್ತಮಾಡಲು ಬದ್ಧ ಕಂಕಣರಾದವರೆಪ್ಟೋ 
ಜನ! ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯರಂಗಗಳಲ್ಲಿಯ ಜನರೊಡನೆ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ 
ಯನರು ತಾದಾತ್ಮ ರಾಗಿದ್ದಾರೆ ರೆ. ಅಂತೆಯೇ ಇದೆಲ್ಲ ಭಾರತೀಯ ಜನ 
ಅನರ ಬಿನ್ನುಹಿಂದೆ' ಸ್‌ ಸಿದ್ದ ಬ ವಿದೆ. ಈ ಜನತಾರೂಪ ಜನಾರ್ದನನ 
ಸುದರ್ಶನವು ಮಹಾತ್ಮ ರ ಸುತ್ತ! ಲೂ ಹಗಲಿರುಳನ್ನ ದಿ ತಿರುಗುತ್ತಿದೆ. 
ಅದರಂತೆ ಜನಾಹರಲಾಲರು, ಅವರೇನು 'ಒಬ್ಬಂಟಿಗಳೇ! ಸರ್ವ 
ವಿಧದಿಂದ ಕಾಲೈಳಗೆ ತುಳಿಯಲ್ಪಟ್ಟ ದೀನರಿಗಾಗಿ ದು | ಸುಖ 
ಚ 1 ಉನ್ಮತ್ತ ರನ್ನು ಹಗ ಸುವ, ದುಡಿಮೆಯ ರು ಮಹತಿಯನ್ನು 
ai 4: ಒಕ್ಕ ರ. ಕೂಲಿಕಾರರಗಾಗಿ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು 








A 
ತಿಳಿಸುವ ಅನೇಕ ಬಾಂಧವ ಮಹನೀಯರುಗಳು ಅವರ ಸುತ್ತು ಬಳಸಿ 


ದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೇ ಆ ಜವಾಹರರ ಒಂದೊಂದು ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಓಜಸ್ಸಿದೆ 
ತೇಜನ್ನಿದೆ, 


ಯ 
A ಜಾ ಮಾನವ ಧರ್ಮ ರಿದ ನಿಜವನ್ನು ತಿಳಿದು 

ಫಿ 

ಗ 
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ದೈ, ನಿರ್ಧಾರವಿದೆ! ಅವರ ಕಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಖರತೆ ಇದೆ! ಈ 
ವಿರಾಟ" ಜನತೆಯ ಒಂದೆಡೆಯ ಕೂಡುವಿಕೆಯೆಂದರೇನೆ ಮಹಾಪುರು 
ಷನು! ಅಂತೆಯೇ ಬಲಿಷ್ಠ ಸರಕಾರಗಳು ಕೂಡ ಮಹಾಸ್ರರುಸರಿಗೆ ತಲೆ 
ಬಾಗುತ್ತವೆ. ಅಂತಹ ಮಹಾಪುರುಷರ ರಕ್ತ ಸುರಿಸುವದೇನೂ ಹೆಗುರಾದ 
ಕೆಲಸವಲ್ಲ. ಸಂಭಾಜಿ ಮಹಾರಾಜನ ನ ಮೊಗಲಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ 


ನಾರದ ಬೀಜ. ಗುರುಗೋನಿಂದನ ರಕ್ತವೇ ಶೀಜಿ ಸಾ ಮ್ರಾಜ್ಯ ಜದ ಅಡಿ 
ಗಲ್ಲಾಗಲು ಕಾರಣ. 

ನಿರಾಟನ ಅರಮನೆಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮರಾಜನೊಡನೆ ನಡೆದ ಅಕ್ಷಕ್ರೀಡೆ 
(ಲೆತ್ತ ದಾಟಿ)ಯಲ್ಲಿ, ಆಟದ ಭರದಲ್ಲಿ ಸಿಟ್ಟಿಗೆದ್ದ ನಿರಾಟನು ಲೆತ್ತದಿಂದ 
ಧರ್ಮಜನ ಹಣೆಗೆ ಎಸೆದನು. ಆಗ ಆತನ ಹಣೆಯಿಂದ ಇಳಿಯುವ 
ರಕ್ತವನ್ನು ಒಂದು ಹನಿ ಕೂಡ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳದಂತೆ ನಿಶ್ಚಲನಾದ 
ಧರ್ಮನು ತನ್ನ ಅಂಗೈಯಲ್ಲಿ ತುಂಬಿದನಂತೆ. ಅದನ್ನು ಕಂಡ ಸೈರಂಧ್ರಿ 
ಹಾವಿಸಿ ಬಂದು ಒಂದು ಪಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಹಿಡಿದಳು. ಆಗ ವಿರಾಟ 
ಬೆರಗಾಗಿ ರಕ್ತವನ್ನು ಕೆಳಗೆ ಬೀಳಗೊಡದೆ ಕೈ ಯಲ್ಲಿಯೇ ತಡೆದಿರಲ್ಲ ಎಂದು 
ಕೇಳಲಾಗಿ, ಆ ರಕ್ತದ ಒಂದು ಹನಿ ನೆಲವನ್ನು ಕಂಡಿತ್ತೆಂದರೆ ನಿಮ್ಮ 


ಅವತಾರ ಕಲ್ಪನೆ ೨೬೯ 


ಎ 


ನತ ಸಹಿತವಾಗಿ ರಾಜ್ಯದ ಕತೆಗಾಲವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. . ನಿನ್ನನ್ನು ಒಳ್ಳೆ 
ನಿನ್ನ ನಾಶವನ್ನು ನೋಡಬಾರದೆಂದೇ ಶಡೆದೆನೆಂದು ಹೇಳಿದನು. 

ಅವತಾರ ಪುರುಷರ ರಕ್ತದಲ್ಲಿ ಅಂತಹ ಅದ್ಭುತ ರಕ್ತಿ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಏಸುವಿನ ರಕ್ತವು ಚೆಲ್ಲಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಅದೇ ರಕ್ತವೇ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ಗೆದ್ದು 
ತನ್ನದಾಗಿಸಿತು. ಅಧಿಕಾರಿ ಲೋಲುಪರು ಅಧಿಕಾರ ಮದದಲ್ಲಿ ಆಯಾ 
ಕಾಲದ ಅವತಾರ ಪುರುಷರ ಈ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಮರೆದು ಅವರ ರಕ್ತ 
ಸುರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ರಕ್ತ ಸುರಿದೊಡನೆಯೇ, ಆ ರಕ್ತವು ಆಗಾಗಿನ 
ಸತ್ತಾಧೀಶರನ್ನು ರಸಾತಳಕ್ಕೆ ಎಳೆದುಬಿಡುತ್ತಿದೆ. ಇದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸತ್ಯ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವು. 

ಅತಿಶಯ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟು ಇಂತಹ ಅವತಾರಿ ಪುರುಷರನ್ನು ಕಾಣುನ 
ಭಾಗ್ಯವುಳ್ಳವರೇ ಧನ್ಯರು. ಅವತಾರ ಪುರುಷರು ಜನ್ಮವೆತ್ತಬೇಕೆಂದು 
ಹಗಲಿರುಳು ಆಶಿಸುವ ಮಹಸನೀಯರುಗಳೆಲ್ಲ ಆಗ ಒಂದೆಡೆ ಬಂದು ಸೇರು 
ವರು. ಒಬ್ಬರೊಡನೊಬ್ಬರು ಸಹಕರಿಸುವರು. ಹಿರಿಯರು, ಕಿರಿಯರು, 
ಪಾಮರ, ಪಂಡಿತ, ಉಚ್ಚ ನೀಚ ಎಂಬ ಭೇದಭಾವವನ್ನು ಮರೆತು ಮಾಡ 
ಬೇಕಾದ ಕರ್ಮಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಸಹಕರಿಸುವವರೇ ಧನ್ಯರು, 
ಇದೊಂದು ಹಿರಿದಾದ ವಿಶ್ವಕಾರ್ಯ. ಇಂತಹ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ಬನ್ನಿ, ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಅನುವು ಇದೆ, ಪಶಿತನಿರಲಿ ಪ್ರಣ್ಯವಂತನಿರಲಿ, ದರಿದ್ರ 
ನಿರಲಿ, ಸಿರಿವಂತನಿರಲಿ ಈ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಎಳ್ಗರೂ ಸಹಭಾಗಿಗಳಾಗಿರಿ; 
ಅಂದರೇನೆ ಪರ್ವತ ಪ್ರಾಯವಾದ ಮಹಾಕಾರ್ಯವಾಗುವದು. ಅಣು 
ರೇಣುಗಳ ಮಹಾ ಸಮೂಹವೇ ಪರ್ವತವಲ್ಲವೇ? ನಮ್ಮೆಲ್ಲರುಗಳ ಅಣು 
ಪ್ರಯತ್ನವೇ ಮಹಾ ಪರ್ವತವಾಗಿ ನಿಂತು ಮಹಾಪುರುಷ ರೂಪಗಳಾದ 
ಮೇಘಗಳನ್ನು ಕರೆಕರೆದು ತಂದು ಅವರ ದಿವ್ಯ ಅಂತಃಕರಣರೂಷದ ಮಳೆ 
ಗರಿಸಿ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸುಖಸಮೃದ್ಧಿ ಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸುವದು. 

ಕಾರಣಪ್ರರುಷರನ್ನು ಕಾಣಬೇಕೆಂಬ ಬಯಕೆ ಇದ್ದವರು ಕಾರ್ಯ 
ಹೀನರಾಗಬೇಕೆ? ಕರ್ಮಹೀನನಾಗಿ ಕ್ಷಣ ಕೂಡಾ ಇರಬೇಡವೆಂದು ನಮ್ಮ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಾರಿ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲವೇ? ಕೇವಲ ಬಾಯಿಂದ ಹರಿ 
ಹರಿ ಎಂದು ಯಂತ್ರದಂತೆ ಮಂತ್ರ ಉಚ್ಚರಿಸಿದರೆ ಹರಿಯು ದೊರೆಯಿ 
ವನೇ? “ನಹಿ ಶ್ರಾಂತಸೃ ಬುತೆ ಸಖ್ಯಾಯ ದೇವಾಃ” ಎಂಬ ಶ್ರುತಿವಚನ 
ವಿದೆ. ದುಡಿದವನಿಗೆ ದೇವರು. ಆ ದೇವರು ಕೊಟ್ಟ ಕೈ, ಕಾಲ್ಕು ಹೃದಯ, 


೨೬೭೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿ 
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ಬುದಿ ಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸದ ಅಯೋಗ್ಯ ಕರ್ಮರೂಕ್ಯರಿಗಾಗಿ. ಜೀವರು 
ಎಂದೊ ಅವತರಿಸಲಾರೆ. 

ಅವತಾರ ಪ್ರರುಷರನ್ನು ಕಣ್ಮುಟ್ಟಿ ನೋಡುವದ ಸಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಭಾಗ್ಯವಾವುದು ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ? ಇಂತಹ ಮಹಾಪುರುಷರೆ ಅದಿ ಲ ವ 
ವರ ಶಾನ್‌ ಇವರೇ ಮಾನವನ ರಕ್ತ. A ನೋಡಬೇ 
ಕೆಂದೇ ನಮ್ಮ ಬಯಕೆ. ಕ ಕಾಣಬೇಕೆಂದು ಕಣ್ಣು ಹಾತೊರೆಯು 
ತ್ತವೆ, ಇವರಿಂದ ಅಲ್ಲವೆ ಶ್ವಚಾಲಕ ಪರಮಾತ್ಮನ “ಮಹಿಮೆಯನ್ನು 
ಕಿಳಿದು ಆನಂದದ ಅನುಭವವನ ನ್ನು ಹೊಂದುವದು? ಮಾನವನ ಶಕ್ತಿಯ 
ಹಿರಿಮೆಯು ಇಂಥವರಿಂದಲೇ ಒಡೆದು ತೋರುತ್ತದೆ. ಮಹಾಪುರುಷ 
ಮನುಷ್ಯ ಶಕ್ತಿಯ ಮೇರೆ (ಎಲ್ಲಿ) ಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮಾ 
ಮನುಷ ನು ಸಹ ಎಷ್ಟು ಉಚ್ಚನ ಇಗಬಹುದೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸು 

೫0 ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ, ಆಲಸ್ಯಕ್ಕೆ, ರ್ಮರೂನ್ಯ ಸ ಜೈ 
ಗ್ಯಕ್ಕೈ, ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ ಎಡೆಯಿಲ್ಲ! ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿ ಎಂದ Ls 

ವನ್ನು ಬೋಧಿಸುವ ಮಹಾ ಅಮೃತ ಸಮು 

ರತ್ವವನ್ನು ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಕ ತ್ತ 
ಆಶೆಯ ಸುಗಂಧವೇ! ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂದರೆ ಓರಿಕೆರಿಯರ, 
ಪ್ರೀಸುರುತರುಗ ಸಾಂಘಿಕ ಸತ್ಕಾರ್ಯಗಳ ಅಮರ ಸ 
ಅವತಾರ ಕಲ್ಪ ನೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಈ ಮಾತುಗಳ ಪಡಿನೆಳಲನ ನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. 


ಇದು ಪ್ರ ಕಿಯೊಬ್ಬ ಭಾರತೀಯನಿಗೆ ತಿಳಿದ ದಿನವೇ ಸುದಿನ! 


ಎ 
YW 


ಟ್ರಿ ಹ 


೨೦. ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯದೊಂದು ಹಿರಿದಾದ 
ಮಧುರವಾದ ಕಲ್ಪನೆಯಿದೆ. ಮಾನವನು ಕ್ರಮೇಣ ವಿಕಾಸ ಹೊಂದ 
ಬೇಕೆಂದು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಅನೇಕ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದೆ; 
ಅದರಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಮಹಾ ಸಾಧನವು. ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ವಿಚಾರ 
ವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗಲು ಅದರಲ್ಲಿದ್ದ ಆಳವಾದ ಭಾವವು ಹೆಚ್ಚಿ ಚ್ಚು 


ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ೨೭೧ 


ಪ್ರಕಟವಾಗಿ ತೋರುವದು, 
ಸ ತ ಮನುಷ್ಯ ನು ವಿಭೂತಿ ಪೂಜಕನು. ನಮಗಿಂತ 
ಕೊಡ್ಡವರಿದ್ದ ವರ ಕೌತುಕವ ನನ್ನು ನಾವು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ 


ಅಯ 


ಹೃದಯದಿಂದ ನಮಗಿಂತ ಶೆ ಶನ ಕಾರವನ್ನು ಪೂಜಿಸಬೇಕೆಂದು. ನಮಗೆ 


ಆನ ಸುವದಿಲ್ಲವೇ? ವಿಃ ಭೂತಿ ಪೂರ ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮ ವಿಕಾಸವೇ! 
ಆಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನಿಭೂತಿಪೂಜೆಯು ಮಾನವ ವಿಕಾಸದ ಒಂ ಡು ಬಲವಾದೆ 
ಸಾಧನೆ. 

ಮೂರ್ತಿಯೆಂದರೆ ಆಕಾರ; ಆ ಆಕಾರ ಪೂಜೆಯೇ ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆ. 


ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷತೆಯ ಪೂಜೆ ಮಾಡಲು ತ ದುರು ಆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಸ್ತುವು 
ಬೇಕ್ದಾವೆ? ಜೀವನದ ಪ್ರಥಮ ಅವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಆಕಾರ 
ಸೂಜಕಕೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಇವೇ ॥ ನಡೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ವಾಗಿ ಕಾಣುವ, ನಮಗೆ ಉಪದೇಶವೀಯುನ, ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರುವ, 
ಮೂರ್ತಿಯೊಂದು ಈ ಅವಸ್ತೆ ಯನ್ಲಿ ಅವರ್ಯವಾದದ್ದು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಬುದ್ದ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಾಧಕನಿಗೆ ಮೂರು ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. “ಬುದ್ರೆಂ 
ಶರಣಂ ಗಚ್ಛಾಮಿ, ಸಂಘಂ ಶರಣಂ ಗಚ್ಛಾಮಿ, ಮತ್ತು ಧರ್ಮಂ 
ಶರಣಂ ಗಚ್ಛಾಮಿ.” ಈ ಮೂರು ಅವಸ್ಥೆಗಳೊಳಗಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು 
ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮೊದಲು ಮನುಷ್ಯನು ದೊಡ್ಡ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ರರಣುಹೋಗುತ್ತಾನೆ. 
ಅನರವನರ ಅಭಿರುಚಿಯಂತೆ ಅವರವರ "ದೃಷ್ಟಿ `ತೋರಿದ ಮಹಾತ್ಮರನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸುವದು ಮಾನವನ ಸಹಜಧರ್ಮ, ಕೆಲವರು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ 
ಯವರ ಸಾಮೀಪ್ಯ ವನ್ನು ಅಫೇತಿ ಸಬಹುದು. ಹಲವರು ರವೀಂದ್ರ ನಾಥರ 
ಸುತ್ತು ಕೂಡಬಹುದು. ಈ ರಿ ಮಾನನರೆ£ರೂ ವಿಕಾಸದ ಮಾರ್ಗ 
ಸ) ದೊರಕಿಸಲು ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ದರಿ ಮಾನವನು ಅನುಸರಿಸಿದ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಕ್ಷಣಭಂಗುರವಾದುದು. 
ಹ್ಯಾ ನಾಳೆ ಹಿಂದುಮುಂದಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಳಿವು 
ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ. ಯಾನ ಮಹಾಪುರುಷನ ನೇಷನನ್ನು ನಾವು ಪ್ರೀತಿಸುವೆವೋ 
ಆ ದೇಹವು ಅಳಿದು. ನಮ್ಮಿಂದ ಅಗಲುನದು ಸತ್ಯ. ಆಗ ಆ ಪ್ರೇಮ 
ಭರಿತ ನೇತ್ರಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ನೋಡಲಾರವವಾಗಿ ಮುಚು ನ್ವಿವಪ್ಪು, My ಹಾ 
ಮೃತದ ಸಕುರ ಆ ಮುಖವು ಚಳಕಗಳನು. ಫೆ 


ತ್ರೆ 
ಗೆ 


೨೭೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಮಾಡುವ ಹಸ್ತಗಳು ತಣ್ಣ ಗಾಗುವವು. ಆ ದಿವ್ಯ ವಿಭೂತಿಯ ದೇಹವು 
ನಮ್ಮಿಂದ ಆಗಲಿ ಅದೃಶ್ಯವಾಗುವದು. ತಿಳಿದು ನೋಡಿದರೆ ವಿಭೂತಿಯ 
ಬಾಹ್ಯ ಜಡ ಆಕಾರಕ್ಕೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಮಹತ್ವವಿಲ್ಲ. ಆ ಜಡ ಆಕಾರದ 
ಅಂತರಂಗದಿಂದ ಹೊರಹೊಮ್ಮುತ್ತಿರುವ ಸದ್ಗುಣಪೂರ್ಣವಾದ ಚೈತನ್ಯ 
ಮಯ ತತ್ವವು ಮಹೆತ್ವದ್ದ ಲ್ಲವೇ 9) ಅಂತೆಯೇ ಜಗನ್ನಾ ಥದಾಸರು 
“ಸಿರಿನಿಲಯನ (ಪರಮಾತ್ಮನ) ಗುಣಗಳ ಶಿಳಿದು ಭಜಿಸುವದೇ ಫಲವಿದು 
ಬಾಳ್ಬುದಕೆ'' ಎಂದು ತಮ್ಮ ದಿವ್ಯ ವಾಣಿಯಿಂದ ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆ ತತ್ವ 
ಯಾವುದು? ಅದು ಹೇಗಿತ್ತು? 

ಮಹಾಪುರುಷನ ಸುತ್ತಲೂ ಜನಜಂಗುಳಿ ನೆರೆಯುತ್ತದೆ. ಅದೇ 
ರಿಕಟಸಂಬಂಧದಿಂದ ಕೂಡಿ ಒಂದು ಭ್ರಾತೃ ಸಂಘವಾಗುತ್ತದೆ. ಅವರೆಲ್ಲರು 
ಆ ಗುರುನಿನ ಪ್ರಿಯತಮ ಶಿಷ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಗುರುವಿನ ಉಪದೇಶದಂತೆ 
ನಡೆಯಲು ಎಲ್ಲರೂ ಸಾಹಸಪಡುತ್ತಾರೆ; ಆದರೆ ಕೆಲಕಾಲದ ನಂತರ 
ಗುರುವು ಅಳಿದ ಮೇಲೆ ಆ ಶಿಷ್ಯವೃಂದದಲ್ಲಿಯೇ ಗುರುವಿನ ಉಪದೇಶದ 
ಬಗ್ಗೆ ಮತಭೇದಗಳು ಉಂಟಾಗುತ್ತ ಅ ಸಂಘದ ಕಟ್ಟು ಸಡಿಲಾಗಿ ಭಿನ್ನ 
ಭಿನ್ನವಾಗಿ, ಅದರಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಪಂಥಗಳು ತಲೆಪೋರುತ್ತವೆ. ಅಂಥ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವದೇನು? 

ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಉಪದೇಶಿಸುವ ಗುರುವಿನ ದೇಹವಂತೂ ನಮ್ಮಿಂದ 
ಮಾಯವಾಯಿತು. ಸಂಘ ಸಡಿಲಾಗಿ ಕರಗುತ್ತ ಬಂತು. ಇನ್ನು ಮಾನವ 
ನಿಗೆ ಉಳಿದುದೇನು? ಧರ್ಮ! ಗುರುವು ಯಾನ ತತ್ವಗಳಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮೊಡನೆ 
ಉಳಿದು ಬಾಳಿ ಬೆಳಗಿ ಅಳಿದನೋ ಅಂಥ ಆತನ ತತ್ವಗಳನ್ನೇ ಶರಣು 
ಹೋಗಬೇಕು. ನಮಗೆ ಹೊಳೆದಂತೆ ಆ ತತ್ವಗಳ ಜ್ಞಾ ನೋಪಾಸನೆಯನ್ನೆಃ 
ನಾವು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವೆವು. ನಮಗೆ ಮನಸಂದುವಂತೆ ಆ ಮಹಾತ್ಮನ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನೇ ನುನದ ಗದುಗೆಯಲ್ಲಿರಿಸಿ ಚಿಂತನ ಧ್ಯಾನಗಳಿಂದ ಪೂಜಿ 
ಸುತ್ತೇವೆ, 

ಈ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿ (ಮೂರ್ತಿ) ಪೂಜೆಯಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದುದು 
ತತ್ವಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲವೇ? ಮೂರ್ತದಿಂದ ಅಮೂರ್ತ 
ದೆಡೆಗೆ ನಾವು ಹೋಗುತ್ತೇವೆ. ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆಯ ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು 
(ಈ ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು) ನಾವು ತಿಳಿದು ಮನದಲ್ಲಿ ಅರಗಿಸಬೇಕು. ನಾವೆ 
ಲ್ಲರೂ ವ್ಯಕ್ತದಿಂದ ಅವ್ಯಕ್ತದೆಡೆಗೆ, ಮೂರ್ತದಿಂದ ಅಮೂರ್ತದೆಡೆಗೆ, 


ತಿಓಕ್ಕಿ 


ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ 


ಆಕಾರದಿಂದ ನಿರಾಕಾರದೆಡೆಗೆ, ಜಡದಿಂದ ಚೈ ತನ್ಯದೆಡೆಗೆ ಸಾಗಬೇಕಲ್ಲವೆ: 


ಯ ಮೂರ್ತಿ ಮುನ್ನು ತಂದು 
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೨೬೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿ 


ಸ್ಕಾ ) ಪಿಸಿದ ಆ ಪ್ರ ತಿಮೆ ಬೆಳೆಬೆಳೆದು ಸಷ ರಾಮನು ವಿಶ ವ್ಯಾಪಿ 
ರಾನುಸಾಗುತ್ತಾಸೆ. ರಾಮನು ಮನುಷ ನೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲದಾಗಿ ಆತನ 
ಅತಿಮಾನವತೆ ಕಣ್ಣೆದುರು ನಿಣುತ್ತದೆ. 

ಹೀಗೆ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಜೆ ವಿಶ್ವಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ಪರಿಣಮಿಸುವದು. ವಟು 
ನಾನುನನೇ ತಿ ತ್ರಿವಿಕ್ರ ಮನಾಗುವನು. ಅಣುಮೂರ್ತಿಯು ಅನಂತಮೂರ್ತಿ 
ಗಿ. ತ ಯಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿರುವ ಈ ಗ 
ಯನ್ನು ಅರಿಯುವ ವರು ವಿರಳ, ಮೂರ್ತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಅನಂತತೆಯು ನ 
ಅನುಭವ ಕ್ಸ ಬರುವದಿಲ್ಲ... ದೇವರ ಗುಡಿಯಿಂದ Foie. 
11. ನೆನಪು ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಶಿಲಾಪ್ರತಿ ಮೆಯನ್ನು ಪೂಜೆ 
ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಆ ವಿಶ್ವಪ್ರಭುವಿನ ಪ್ರತಿಮೆ 
ಕಾಣುವೆ ಯೋಗವು ಎಂದೂ ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಶಿಲಾಮಯ ಅಕಾರದಾಚಿಗೆ 
ನಮ್ಮ ಮನವನ್ನು ಹರಿಬಿಡದ ಹೊರತು ಮೂರ್ತದಿಂದ ಅಮರ ಅಮೂರ್ತ 
ದೆಡೆಗೆ ನಾವು ಸಾಗಲಾರೆವು. ಆ ಅಮರ ಅಮೂರ್ತ ತತ್ವವನ್ನು ಕಾಣುವ 
ವರೆಗೆ ಸಮಾಧಾನ ಸಿಗುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಚಿಕ್ಕ ಮಗುವಿಗೆ ಶಾಯಿಯ ಸತತ ಸಾಮೀಪ್ಯ ವೇ ಪರಮ ರುಚಿಕರ 
ವಲ್ಲವೇ? ಆ ತಾಯಿ ಸ್ವಲ್ಪು ಸರಿದರೆ ದುಃ ಖದಿಂದ ಅಳಲು ಪ್ರಾರಂಭಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ತಾಯಿಯ ಸತತ ಸಾಮೀಪ್ಯವು ಸಾಧ್ಯವೇ? ಇಲ್ಲ! ಆ 
ಮಗುವು ಬೆಳೆಬೆಳೆದಂತೆ ಆ ತಾಯಿತಂದೆಗಳಿಂದ ಅಗಲಿರಲು ಕಲಿಯಲೇ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಓಡಾಡಬೇಕಾದರೆ 
ಆ ತಾಯಿಯ ಪವಿತ್ರ ಪ್ರೇಮಮಯ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಹೃದಯದಲ್ಲಿ 
ಕಾಣುತ್ತಲೇ ಮುಂದೆ ಸಾಗಬೇಕು. ನಮ್ಮ ಸಕಲ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಆ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತ ಹೋಡೆವೆಂದರೇನೆ ಆ ಕಲ್ಪನೆ ವಿಕಾಸ 
ವಾಗುತ್ತ ಆ ಚಿಕ್ಕಮೂರ್ತಿ ವಿಶಾಲತೆಯನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತ ಹೋಗುವದು. 
ಆ ನಿರಪೇಕ್ಷ ಸ್ನೇಹಮಯ ನಿಷ್ಕಳಂಕ ಜ್ಞಾನಮಯ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿಸಿ ನಡೆದಾಗ ತಾಯಿಯ ಸಂತತ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯ ನಮಗೆ 
ದೊರಕಿ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಆನಂದದ ಅನುಭವವಾಗುವದು. ಆಗ ಮಾತ್ರ 
ನಾನು ಮೂರ್ತದಿಂದ ಅಮೂರ್ತದೆಡೆಗೆ ಸಾಗುವೆವು. 

ಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ದೇವರ ಪ್ರತಿಮೆಯ ಎದುರು ನಿಂತಾಗ, ನಮ್ಮ ಹೃದಯ 
ದಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯಿರುತ್ತದೆ. ದೇವರೆದುರು ನಿಂತು ಗಲ್ಲಗಲ್ಲ ಬಡಿದುಕೊಳ್ಳು 


ಮೂರ್ತಿಪೂಕ ೨೭೫ 


ಬ ಜಾರ ಎ. ಕೂ ಎ ಯು ಈ ದಿವಾ ಯಾನಾ ಜಾಪರ (ನ 


ತ್ತೇನೆ, ಕಿವಿಹಿಡಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ, ಸಾಷ್ಟಾಂಗ ನಮಿಸುತ್ತೇವೆ, ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ 
ಮಾಡುತ್ತೇವೆ, ಇದರಿಂದ ದೇವರ ಪ್ರತಿಮೆಯನ್ನು ನಮ್ಮ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಗುಡಿಬಿಟ್ಟು ಬಂದೊಡನೆ, ನಿತ್ಯದ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿ ದೇವರನ್ನು ಮರೆಯುತ್ತೇವೆ. ನಾವು 
ಗುಡಿಯ ಹೊರಗಿದ್ದರೂ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಆತನ ಪ್ರತಿಮೆ ಸಂತತ 
ವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಸಹಚರನಂಕಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ, ನಮ್ಮ ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆಯು 
ಜಾ ೫05೬ ಧು; ಅದರೆ ನಿಜಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಾಗುವದಿಲ್ಲ. ದೇವ 
ರನ್ನು ಆತನ ಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟು ನಾನು ಹಾಗೆಯೇ ಇದ್ದ ಕಿದ್ದ ಂತೆ ಸಾಗು 
ತ್ತೇವೆ. ಆದರಿಂದ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎ! ನೋಡಿದರೂ ವಿಷಮತೆ ದುಃಖಗಳು 
ಹೇರಳವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತವೆ. 

ತಾಯಿಯ ಸುಸ್ನೇಹೆಮಯ ಮೂರ್ತಿಯ ನೆನಪು ಮಾನವರಿಗೆ 
ಸಂತತವಾಗಿ ಅವಶ್ಯ. ಅದರಂತೆ ಹ ಕರುಣಾಮಯ ವಿಶ್ವ 





ea ನಾವು ಆ ಇತ ಗನ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಬೇಕು. 
ಭಾರತೀಯರು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ವಿಕಾಸವನ್ನು ಈ ರೀತಿ ಮಾಡಿಕೊ 
ಳೃದಿದ್ದರೂ, "ಅವಕ್ಕಾಗಿ ವಿಶೇಷ ಲಕ್ಷ ಪೂಕೈಸದೇ ಇದ್ದರೂ, ಉಳಿದೆಲ್ಲ 
ಧರ್ಮದವರಿಗಿಂತ ಹಚ್ಚು ವಿಕಾಸವನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದಾರೆಂದು ಧಾರಾಳವಾಗಿ 
ಹೇಳಬಹುದು, ಒಂದು ದೃ ನ್ಟಿಯಂದ ನೋಡಿದರೆ ಓಂದೂ ಧವ ರ್ಮಕ್ಕಿಂತ 
ಇತರ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿಯೇ "ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಹೆಚ್ಚೆ ಗೆ ಇದ್ದದ್ದು ಕಂಡುಬರು 
ತ್ತಿದೆ. ಇತರ ಧರ್ಮೀಯರ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೈ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಮೂರ್ತಿ 
ಪೂಜೆಯಷ್ಟು ಉದಾರವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಕ್ರಾಸ್‌ ಅಥವಾ ಕಾಬಾಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಹಿಂದೂ ಜನರು ಪಾವಿತ ತ್ರ್ಯನನ್ನು ಕಾಣುವರು. ತಮ್ಮ ಶಾ ರಿಗ್ರಾಮದಂತೆ 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಪಾನಿತ್ರ ಇದೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಬರುವದು. 
ಜಗತ್ತಿ ನಲಿದ ಪಾವಿತ್ರ್ಯ ಅವೂ ನ ನನ್ನ ರಾಮನ ಪ್ರತಿಮೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ಅದೆ, pk ಯೂ ಇಲ್ಲವೆಂಬ ಸಂಕುಚಿತ ಭಾವನೆಯು ಯಾನ ಹಂದೊ 
ಬರಲಾರದು. ಆದರೆ ಇತರ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ತದ್ವಿರುದ್ಧ 
We ಅಚ್ಛಕ ಇವು ಕಾಣ ಬಹುದು. ಕ್ರಾಸಿ ಸ ಪೂಜಿಸುವ ಕಶ ಕ್ರೆಶ್ಚನ್ನ ರಾಗಲ್ಲಿ 
ಕಾಬಾ ಪೂಜಿಸುನ ಮುಸಲಾ ನರಾಗಲೇ, ರಾಮನ ಪ ಪ್ರತಿಮೆಯಲ್ಲಿ ಅಥವಾ 
ಹನುಮಂತನ ಪ್ರತಿಮೆಯಲ್ಲಿ ಪ 'ಪಾವಿತ್ರ ನನ್ನು ಕಾಣುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ 


“ಧೀ 


ಆ 


ತ 
A 
ವೆ 


೨೭೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಅಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ , ಧರ್ನುಗಳನ ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನುಳಿದ ಧರ್ಮಗಳ ॥ ಪ್ರತೀಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಕ ೪ ಕಲ್ಪನೆ ಕೂಡ ಅವರಿಗೆ ಸ ಸಹನವಾಗುವದಿಲ್ಲ 
ಕ್ರಾಸ ಒಂದೇ ಸತ್ಯ, ಕಾಬಾ ಒಂದೇ ಸತ್ಯವೆಂದು ಅವರು ಶಿಳಿಯುತ್ತಾರೆ. 
ಆಯಾ ಚಿನ್ನ ಗಳಾಜಿ ಅವರು ಏನನ್ನೂ ಕಾಣಲಾರರು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ನೋಡಿದರೆ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಸಂಕುಚಿತ ಆಕಾರದ ಪೂಜಕ 
ರೆಂದು ತೋರುತ್ತ ಕುಲ ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಆಚೆಗೆ 


ಎರಡನೆಯವರ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಪಾದಿತ ವನ್ನು ಕಾಣಬಲ್ಲರು. 


© 


ಬತ 


ಖಂಬದ 
ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಆಂಂಭವೆಂದು? ಚಟ ಈ ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟಿದಂದಿನಿಂದ. ಸೂರ್ಯಪೂಜೆ, ಸಮುದ್ರಸಪೂಜ್ಕೆ ಸರ್ಪಪೂಜೆ 


ಇವೆೊವುಗಳೂ ಬುನಾದಿಯಿಂದ ಅ ಆದರೆ ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ 
ಶಿಲಾಪ್ರತಿಮೆಯನ್ನು ಸ್ಥ್ವಾನಿಸಿ ಪೂಜಿಸುವದು. ಎಂದಿನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭ 
ನಾಯಿತು? ಈ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಬುದ್ಧ ನಿರ್ವಾಣದ ತರುವಾಯ 
"ಆತನ ರ ೯ಣದ ತರು 


SE ೬ ಹೇಳಿ 
ಳಿಗಳು ಸಿದ ಸಾಸ: ಬೇರೆ 


ವಾಯ ಆ ಬುದ್ದದೇ (ವನ ನೂರಾರು ಪ್ರ 


ಏಐ 


CL ch 


wp ಅ 
ಬೇರೆ ವಿಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ದ ಪ್ರತಿಮೆಗಳು ಸ್ಪಾ ) ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟವು. ಭಾರತವು 
ಈ ಬುದ್ಧ ಧರ್ಮವನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲ ಆರಗಿಸಿಕೊಂಡಮೇಲೆ ರ್ಮವು 


ಈ ರೂಢಿಯನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿತು. ಆಗ ಅನೇಕ ಸ ಕಟ್ಟಿಲ್ಲ ಟ್ಟು 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ದೇನತೆಗಳ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಸ್ಥಾಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ವು. 

ಈ ಕಲಾಪ್ರತಿಮೆಯ ಪೂಜೆ ಬ ತ್ತ ತರುವ ಇಯ ಒಳ್ಳೇ 
ಪ್ರಚಾರಕ್ಕೆ ಮ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಸನಾತನವೆಂಬುದನ್ನು ನಾನು 
ಮರೆಯಕೂಡದು. ಶಿಲ್ಪಕಲೆ ವಿಕಾಸ ಹೊಂದಿದಮೇಲೆ ಮಹಾ ನಿಭೂ 
ತಿಗಳ ನೆನಹು ಟ್‌ ಅವರ ಕಲ್ಲುಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು ಮಾಡು 
ವದೂ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. ದೊಡ್ಡವರು ಹೇಗೆ ಇರುತ್ತಾರೆಂಬದನ್ನು 
ಕಾಣಲು ಸಾಮಾನ್ಯಮಾನವನನ್ಲಿ ಕುತೂಹಲವು ಇರುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆ 
ಮಾನವನು ನನ್ನ ದೇವರು ಹೇಗಿರಬ ಹುದು ಎಂಬ ಕಲ್ಪ ನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿ, 
ತನಗೇ ಜಿಕ ಅಂದಮೇಲೆ ದೇವರಿಗೆ ನಾಲ್ಕು “ಕ ಇರಬಹುದು. 
ಎಂದು ಸಲ್ಪಿಸಹತ್ತಿ ಅದರಂತೆ ಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರು. ಅದಕೆ 
ಇದರಿಂದ ಮಾನವನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವಾಗುವದೆಂತು? ವಿಶ್ವಚಾಲಕನಾದ 
೪ ಪರಮೇಶ್ವರನ ನಿಜ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಚಿತ್ರಿಸಲಾರದೇ, ಕಲ್ಪಿಸಲಾರದೇ 


ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ೨೬೬ 


ಕೊನೆಗೆ ಕೆಳಗೆ ಉದಾಪರಿಸಿದ ಕ್ಲೋಕದಂತೆ ಆತನ ರೂಪವಿರಬೇಕೆಂದು 
ನಿಶ್ಚಯಿಸಲಾಯಿತು. 
ನಮೋಸ್ತ್ವನಂತಾಯ ಸಹಸ್ರ ಮೂರ್ತಯೇ ಸಹಸ್ರಪಾದಾಕ್ಷಿಶಿಕೋರುಬಾ ವೈ 
ಸಹಸೃನಾಮ್ನೈೇ ಪುರುಷಾಯ ಶಾಶ್ವತೇ ಸಹಸೃಕೋಟ ಯುಗದಧಾರಿಣೇ ನಮಃ |೫ 
ಪರಮೇಶ್ವರನ ರೂಪವನ್ನು ನಾವು ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ನಿಲುಕುವ 
ದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಬಾಯರನ್‌ ಕವಿ ಅನ್ನುತ್ತಾನೆ. ದೇವರೇ ಈ 
ಮಹಾಸಾಗರವು ನಿನ್ನ ಸಿಂಹಾಸನವು." ಈ ಭವ್ಯ ಸಿಂಹಾಸನದ ಮೇಲಿಂದ 
ಭವ್ಯ ಸಿಂಹಾಸನಾರೂಥೆನಾದ ನಿಶ್ವಮಯನಾದ, ವಿಶ್ವಚಾಲಕನಾದ, 


ಪರಮಾತ್ಮನ ರೂಪದ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾಡುವದು. ಆತನ ಈಸ 


ಟೆ ಲ 
ಇ ಪ ಣಾ ಟಿ ಭ್ರ 
ಕಲ್ಪನೆ ಬರುವದರಿಂದ, ನಾವು ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನನು 
ಕಂಡು, ಭಾವಿಸಿ ಪೂಜಿಸುತ್ತೇವೆ. 


ಆಳ) 

೦೨ 
ತ್ತದೆ. ಆಗ ಆ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಆತನ ರೂಪವನ ಸ 
ಸುತ್ತೇನೆ. ಅನಂತವಾದ ಅಲೆಗಳಿಂದ ಹಗಲಿರುಳು ಉಕ್ಕುತ್ತಿರುವ ಸಂತತ 
ವಾಗಿ ಭೋರೆಂದು ಗರ್ಜಿಸುತ್ತಿರುವ ಆ ಮಹಾಸಾಗರಕ್ಕೆ ಪ್ರಣಾಮ 
ಮಾಡದೇ ಮತ್ತಾರಿಗೆ ಕೈ ಮುಗಿಯಬೇಕು? ನಿತ್ಯ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವ 
ನಮಗೆ ತೇಜಸ್ಸನ್ನು ಕೊಡುವ ಆ ಸೂರ್ಯನಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ್ರತೀಕ 
ನನ್ನು ಕಾಣದೇ ಮತ್ತೆಲ್ಲಿ ಕಾಣಬೇಕು? ಸತತ ಉರಿಯುವ, ಕತ್ತಲೆ 
ಯನ್ನು ದೂರ ಓಡಿಸಿ ಇಡೀ ವಿಶ್ರಜಿ ವನವನ್ನ್ನೇ ಬೆಳಗಿಸುವ ಆ ತೇಜೋ 
ಗೋಲವಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರು ದೇವರೆಂದು ನಂಬಬೇಕು, ಮನ್ನಿಸಬೇಕು? 

ಸಾವಿರಾರು ಭೂಮಿಗಳನ್ನು ಪಚ್ಚ ಸೈರುಗಳಿಂದ ತುಂಬಿತುಳುಕಿ 

ಸುವ ಗಂಗಾದಿ ಮಹಾನದಿಗಳು, ಆಕಾಶವನ್ನೇ ಮುದ್ದಿ ಸುವಂತೆ ತೋರುವ 
ಹಿಮಾಚ್ಛ್ರಾದಿತವಾದ ಹಿಮಾಲಯದಂಥ ಉನ್ನತ ಪರ್ವತಗಳ್ಳು ಗಗನ 
ವನ್ನು ತಮ್ಮ ಕೃ ಚಾಚಿ ಅಪ್ಪುವಂತೆ ಕಾಣುವ ಆಲ್ಕ ಅರಳೆಯ ಮರಗಳ್ಳು 
ಅರಣ್ಯದಲ್ಲಿ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ನಿಂತು ಅರಸನಂತೆ ಕಾಣುವ ಆ ಸಿಂಹ, ತನ್ನ 
ಚಿತ್ರವಿಚಿತ್ರವಾದ ಸುಂದರ ಗರಿಗಳ ವಿಸ್ತಾರವನ್ನು ಹರಜ ಕುಣಿಯುತ್ತಿ 
ರುವ ಸೌಂದರ್ಯ ಮೂರ್ತಿ ಆ ನವಿಲು ಇಂತಹ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರ 
ವೈಭವವನ್ನು ಕಂಡು ಮನ್ಸಿಸದೇ, ಮತ್ತೆಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಕಾಣಲಿ? 
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ತನ್ನೆದುರಿಗೆ ತನ್ನ ನೂರು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನು ಕೊಲೆ 
ಮಾಡುವದನ್ನು ಕಂಡರೂ We ಕಾಯ್ದು ಕೊಂಡ ಆ ವಸಿಷ್ಟ! 
ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ರಾಜ ಸಸಿರಿಯನ್ನ್ನೇ ತ್ಯಜಿಸಿದ ಶ್ರೀ ರಾಮಚಂದ್ರ 
ವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೇ ಅಡನಿಯನ್ನು Ha ನಿಶ್ಚಲನಾದ ಬಾಲಧ್ರುವ 
ಮಹಾಭಾರತದಂಥ ಗ್ರಂಥದ್ವಾರಾ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅನು ತವನು ಣಿಸಿದ ವ್ಯಾಸ 
ಮಹರ್ಷಿ! ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಈಶ್ವರನ ವಿಭೂತಿಗಳ ಅವೇ ? 

ಮಗುವನ್ನು ಪೋಷಿಸುವಾಗ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಿಂಚಿತ್‌ ದುಃಖವಾದರೂ 
ಕಳವಳಗೊಳ್ಳುವ, ಅದಕ್ಕೆ ಬಂದ ಆಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಜೀವನವನ್ನೇ 
ಮುಡಿಪಾಗಿಟ್ಟು ಅದರ ಪ್ರಾಣವನ್ನುಳಿಸಲು ಹಾತೊರೆಯುವ, ತಾನು 
ದುಃಖದಾರಿದ ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರೂ ಮಗುವಿಗೆ ಅದನ್ನು ತೋರದೆ 
ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಏನಾದರೂ ರುಜಿಪದಾರ್ಥ, ಸುಂದರ ಪದಾರ್ಥ, ದೊರೆ 
ತರೆ ಮೊದಲು ಮಗುವಿಗೆ ತಂದುಕೊಡುವ, ಉಡಿಗೈ ತೊಡಿಗೆ, ಆಲಂಕಾರ, 
ಆಭರಣ ಏನೇ ಇರಲಿ ಮಗುವಿಗೆ ಮೊದಲು ಒದಗಿಸುವ, ಈ ಪ್ರಕಾರ 
ತನ್ನನ್ನೆ ಮರೆತು ತನ್ನ ಜೀವನದ ತುಂಬ ಪ್ರತ್ರನನ್ನ ( ಕಾಣುವ, ಪ್ರೇಮ 
ಸಾಗರಳಾದ ಚು! ದೇವರೆನ್ನದೇ ಮತ್ತಾರಿಗೆ ವೇನರೆಂದಿನ್ನಲಿ? 


ಮತ್ತಾರಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣಲಿ? ಆದ್ದರಿಂದಲೆ ಮಾತೃದೇವೋಭವ 
ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯ ಅಜ್ಜೆ ಯಿದೆ. Wi » ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸಲು ಇಚ್ಛೆಸ 
ತ್ತಿದ್ದರೆ ಹಾ ತಾಯಿಯನ್ನು ಪೂ ಗೂಜಿಸು. ಅಂದರೆ ಆ ಮಾತೃಪೂಜೆ 


ಡೀವರಿಗೆ ಮುಟ್ಟುವದು. ಈಶ್ವರನ ಅಪಾರವಾದ ಪ್ರೇಮದ ಕಲ್ಪನೆಯು 
ನಮಗೆ ತಾಯಿಯ ನಲುಮೆಯಿಂದ ತಿಳಿಯುವದು. 

ಪಶುನಿನಂತಿದ್ದೆ ಮಾನವಪ್ರಾಣಿಗೆ ಮನದ ಅರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟು 
ಮಾನನನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಆ A ರುನು-ಅನನೂ ಈಶ್ವರನ ಪ ್ರ ತೀಕವೇ. 
ಮಾತಾಪಿತರುಗಳು ನಮಗೆ ಈ ದೇಹ ಕೊಟ್ಟವರು; ಸು ವು 
ಜ್ಞಾನಚಕ್ಷುಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ವನು; ಮನುಷ್ಯ ಜನ್ಮದ ಸಾರ್ಥಕತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಲು ಕಲಿಸಿದವನು. ಆ ಗುರುವು ದೇವರಲ್ಲವೇ? 

ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಈಶ್ವರ ಪ್ರತಿಮೆಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡ 
ಡೊಡ್ಡ ಮಂದಿರಗಳ. ಪುತ್ನಳಿಗಳವೆ, ಸ್ಮಾರಕಗಳಿವೆ. ಯುರೋಪ 
ಖಂಡದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ವಿಭೂತಿ ಪೂಜೆಯೆ ತುಂಬಿದೆ. ಈಶ್ವರನ 
ಪೂಜೆ ಅನಂತ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ನಡೆದಿದೆ ಅಲ್ಲಿ. 


ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ೨೭೪ 


ಸಂತರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ದಿವ್ಯತೆಯ ಅರಿವು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ 


ಇದೆ. ಆದರೆ ಐರೋಪ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕನಿ ತತ್ತವೇತ್ಮ, ನೀರ ಮುತ್ಸದ್ದಿ, 
ಸಂಗೀತಜ್ಞ, ಚಿತ್ರಕಾರ, ಶಿಲ್ಪಿ, ಅಭಿನಯ ವಿಶಾರದ ಮೊದಲಾದನರನ್ನು 
ಗೆ 


> 


ಭಾರತೀಯ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಕೊನೆಯ ಸಂದೇಶವಾವುದು? 


ಇಂ 


ಗೌರವಿಸಿ ಪರಮಾತ್ಮನ ವಿವಿಧ ವಿಭೂತಿಮತ್ವವ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. 
pe, 
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ಗವದ್ಗೀತೆಯ ೧೦ನೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಈ ಸಂದೇಶ 


(ಸ 
ವಿಭೂತಿಮುತ್ವವನ್ನು 


0 
ವನ್ನು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. “ಈ ವಿಶ 
» “ಲ 
ಎಂದು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 


ಕಾಣುವೆಯೋ ಅನ್ಲಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಅಂಶವಿದೆ 
೨ರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇ ದಾನೆ. 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇದರಾಚೆಗೆ ಹೋಗಿ ಮತ್ತೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದೆ. "ಅಥವಾ 
ಬಹುನೈ ತೇನ ಕಂ ಜ್ಞಾತೇನ ಸಹಾರ ನಿಷ್ಟ ಭ್ಯಾಹಮಿದಂ ಕೃಶ್ಸ್ಸ 
ಮೇಕಾಂಶೇನ ಸಿತಶೋ ಜಗತ್‌”! ಈ ಅಖಿಲ ಚರಾಚರ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ 
ನಾನು ವಾಸವಾಗಿದೆ (ನೈ, ಮೊದಲು ಮಹಾನಿಭೂತಿಗಳಲ್ಲಿ ನನ್ನನ್ನು 
ಕಾಣಲು ಪ್ರಯತ್ನಮಾಡು. ಮಾನವನು ಇ್ಲಿಗೇ ನಿಟುವಂತಿಲ್ಲ. ಮೊದಲು 
ಸರಳೆ ಅಕ್ಷರಗಳನ್ನು ಕಲಿಯುವದು. ಅವುಗಳನ್ನು ಕಲಿತೊಡನೇ ವಾಜ್ಮಯ 
ದೊಡ್ಡ ಆಕಾರದಲ್ಲಿ ತಾನು ಕಲಿತ ಅಕ್ಷರ, 
ಆಕಾರದಲಿ ತೋರಿದಾಗ ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂಬದನ್ನು ಕಿಳಿಯ 


u 


ತೆ ತಾಯಿಯೆಂಬ ಮಾತು ಸರಳವಾದದ್ದು; ಬಾಲಕರಿಗೂ 
ತಿಳಿಯುವಂತಹದು. ತಾಯಿಯೆಂದರೆ ದೇವರೆಂಬ ಮಾತು ತಿಳಿಯಿತು. 
ಆ ಮೇಲೆ ರಾಮು, ಕೃಷ್ಣ, ಸಾಗರ, ವಟವೃಕ್ಷ, ಇವ್ಲೆವುಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು 
ಕಂಡೆವು. ಆದರೆ ರಾನಣ, ಕಂಸ, ನಮ್ಮನ್ನು ಕಚ್ಚಲು ಬರುವ ಹಾವು, 
ಹುಲಿ ಇವುಗಳೆಲ್ಲ ಯಾರ ಪ್ರತೀಕಗಳು? ಇಲ್ಲಿ ಯಾರ ರೂಪವನ್ನು 
ಕಾಣುವದು? 

ಇವೂ ದೇವರ ಪ್ರತೀಕಗಳೇ ಅವೆ? ಇಲ್ಲಿಯೂ ದೇವರ ರೂಪ 
ವನ್ನೇ ಕಾಣಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಇವೆಲ್ಲ ಒತ್ತಕ್ತರಗಳಂತೆ ಕಠಿಣ; ತಿಳಿಯಲು 
ಸುಲಭವಲ್ಲ, ಈ ತಿಳುವಳಿಕೆ ಬಾರದಿದ್ದರೆ ನಾವು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆನಂದ 
ನನ್ನೂ ಮೋಕ್ಷವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಪಾವ್ಚರಿ ಬಾಬಾ 
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ಇವರಿಗೆ ಒಮ್ಮೆ ಹಾವು ಕಡಿಯಿತು. ಆಗ್ಗೆ ಅವರು “ದೇವರು ನನಗೆ 
ಮುದ್ದಿಟ್ಟನು'' ಅಂದರು. 

ಕೊನೆಗೆ ನಾವು ಆಬಿಲ ಚರಾಚರ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಸರಮೇಶ್ವರನನ್ನೇ 
ಕಾಣಬೇಕು. ಇದೇ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಅಂತಿಮ ಗುರಿ. ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿ 
ದಲ್ಲಿ ಅವನೇ, ಅವನ ಮೂರ್ತಿಗಳೇ ಕಾಣುತ್ತಾ ಇರಬೇಕು. ಮಾನವ 
ಮನವು ಅಷ್ಟು ತಿಳಿಯಾಗಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನ 
ವಸ್ತು ಆ ಚಿದಂಬರನ, ದಿಗಂಬರನ, ವಿಶ್ಚಚಾಲಕನ, ಮಂಗಲ ಮಂದಿರ 
ಗಳೇ ಅಹುದು! ಆತನ ನಿಜವಾದ ಭಕ್ತನಿಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ 
ಆ ಚಿನ್ಮಯನ ದರ್ಶನವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಅವನು ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನೇ ಭಕ್ತಿ 
ಪ್ರೇಮಗಳಿಂದ ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಆತನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಆನಂದದ 
ಕಂಬನಿಯಿಂದ ತುಂಬಿತುಳುಕುತ್ತವೆ! 

ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ ವಿಶ್ವವೇ ಒಂದು ಮೂರ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ತೋರಬೇಕು. ಅಖಲ ಚರಾಚರ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಂಗಲವಾದದ್ದು, 
ಪವಿತ್ರವಾದದ್ದು ಎಂದೆಸಿಸುವದು ಬಹುಕಷ್ಟ, ಆದಿರಲಿ, ಮಾನವಪ್ರಾಣಿ 
ಯನ್ನಾದರೂ ಪವಿತ್ರವೆಂದು ಭಾನಿಸಬೇಡನೇ ? ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಈ 
ಮೊದಲನೇ ಪಾಠವನ್ನಾದರೂ ಕಲಿಯೋಣ. ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವನು 
ಈ ಪಾಠನನ್ನೇ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಇನ್ನೂ ಕಲಿತಿಲ್ಲ, 

ನಮಗೆ ಯಾಂತ್ರಿಕ ಧರ್ಮದ ಸೇರುವಿಕೆ ಹೆಚ್ಚು. ಆದರೆ ಧರ್ಮ 
ವೆಂದರೆ ಸಂಸ್ಕಾರ. ಅದರ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕೃತಿಯ ಸರಿಣಾಮ ಜೀವನದ 
ಮೇಲೆ ಆಗಬೇಕು, ದಿನಾಲು ನಾವು ಮಾಡುವ ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆಯು 
ಜೀವನದ ಮೇಲೆ ಪರಿಣಾಮ ಮಾಡುತ್ತದೆಯೋ? ಪೂಜೆ ಮಾಡುವ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳು ಮನದಲ್ಲಿ ಸುಳಿಯುತ್ತವೆಯೋ?“ದೇನರೇ, 
ಇವತ್ತಿನಕಿಂತ ನಾಳೆ ನನ್ನ ಕೈಗಳು ಪವಿತ್ರವಾಗಲಿ, ಕಣ್ಣುಗಳು ಹೆಚ್ಚು 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಲಿ, ಪ್ರೀತಿಪೂರಿತಗಳಾಗಲಿ, ಹೃದಯವು ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚು 
ವಿಶಾಲವೂ ಬುದ್ಧವೂ ಆಗಲಿ. ಬುದ್ಧಿ ಇದಕ್ಕೂ ತೇಜಸ್ಸುಳ್ಳದ್ದೂ, 
ನಿರ್ಮಲವೂ ಆಗಲಿ,” ಎಂಬೀ ವಿಚಾರಗಳು ಮನದಲ್ಲಿ ಬರುವವೇ? 
ಇಪ್ಪತ್ತು ಮೂವತ್ತು ವರುಷ ಪೂಜೆಮಾಡಿದರೂ ನಮ್ಮ ಬುದ್ದಿ, ಕೆ, 
ಇಲ್ಕು ಕಣ್ಣು, ಮನಸ್ಸು ಎಂದಿನಂತೆ ಅಷ್ಟೇ ಅಪವಿತ್ರವಾಗಿವೆ. ಅವುಗ 
ಳಲ್ಲಿ ವಿಕಾಸವು ಇಲ್ಲ, ಪಾವಿತ್ರ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ, ಪ್ರೇಮವಿಲ್ಲ, ಭೇದ ಅಳಿದಿಲ್ಲ 
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ತನ್ನ ಪುಟ್ಟ ಕೈಗಳಿಂದ ತಂದೆಗೆ ಉಣಿಸಲು ಬರುವ ಪುಟ್ಟ ಬಾಲಕನನ್ನು 
ಕಂಡು ತಂದೆಗೆ ಅದು ಅಪಮಾನವೆನಿಸುವದೇ? ಇಲ್ಲ, ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಅಂತಃ 
ಕರಣವು ಹೆಚ್ಚಿ ಬಾಯಿ ತೆರೆದು ಬಾಲಕನ ತುತ್ತನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾನೆ 
ತಂದೆ. ಅದರಂತೆ ಜಗತ್‌ಪಿತನು ಭಕ್ತನ ಪೂಜೆಗೆ ಎಂದೂ ಸಿಟ್ಟಾಗಲಾರ. 
ದೇವರು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದನ್ನೇ ಆತನಿಗೆ ಅರ್ನಿಸುವೆವು. ಗಂಗೆಯ ನೀರೇ ಗಂಗೆಗೆ 
ಅರ್ಫ್ಥ್ಯರೂಪವಾಗಿ ಸಲ್ಲಿಸುವೆವು. ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆದರೇನು, ಕೃತಜ್ಞತೆ 
ಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಬಂದರಾಯಿತು. 

ಮಂದಿರದಲ್ಲಿದ್ದ ಮೂರ್ತಿಯ ಎದುರು ನಾವು ಏನನ್ನಾದರೂ ಅರ್ಪಿ 
ಸುವೆವು; ಆದರೆ ಆದರ ಉಪಯೋಗವೇನು? ದೇವರಂತೂ ಅದನ್ನು 
ಮುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ. ಪೂಜಾರಿಯಾಗಲೀ ಅಥವಾ ಮಂದಿರದ ಒಡೆಯನಾಗಲೀ 
ಆ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತಕ್ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ವ್ಯಭಿಚಾರ ಪೂಜೆಗೆ 
ಆರಂಭವಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ. ರಾಮದೇವರಿಗೆಂದು ಇತ್ತ ಶಾಲು ಪೂಜಾರಿಯ 
ವೇಶ್ಯೆಯ ಮೈಮೇಲೆ ತೋರುವದು. ಆತನಿಗೆಂದು ಅರ್ಥಿಸಿದ ವಜ್ರ 
ಅಭರಣಾದಿಗಳು ವಾರಾಂಗನೆಯರ ಮೈಮೇಲೆ ಹೊಳೆಯುವವು. 

ನಾನೇನೋ ದೇವರ ಪೂಜೆಯೆಂದು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅತ್ತ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೊಲಸು ಕೊಳಚೆ ಹಬ್ಬುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ; ಇದಾದರೂ 
ತಪ್ಪುವದು ಹೇಗೆ? ಬಡವರನ್ನು ಹಿಂಡಿ ಹಿಪ್ಬಿಮಾಡಿ ತಂದ ಮುತ್ತು 
ಮಾಣಿಕಗಳು, ಶಾಲುಗಳು ಆ ದೇವನಿಗೆ ಹೇಗೆ ಸಹನವಾದಾವು? ಬಡವರ 
ಗೋಳೆಂಬ ಹೊಲಸಿನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಆ ವಸ್ತುಗಳು ಮತ್ತೆ ಹೊಲಸನ್ನೇ 
ಕಾಣುವವು. ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ನಿಸುವಷ್ಟು ವಜ್ರ ವೈಡೂರ್ಯಾದಿಗಳು ನಮ್ಮ 
ಕಡೆಗೆ ಬಂದದ್ದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ನಮಗಾಗಿ ( ಮಾನವ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ) 
ಹಗಲಿರುಳು ದುಡಿದು ಬೆವರು ಸುರಿಸಿ ಏನೂ ಕಾಣದೆ ಸವೆಯುತ್ತಿರುವ 
ದರಿದ್ರ ಸಮಾಜವು ಒಂದೆಡೆಗೆ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು 
ಏನೂ ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಅದರ ಕೊರತೆಯನ್ನು ತುಂಬಲು ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ದ್ರವ್ಯ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋಗಿದೆ. 
ಆದರೇನು ಮನಸ್ಸು ( ವಿವೇಕ) ಯಾವಾಗಲೂ ಕಟೆಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ಕಾರಣ ಅದನ್ನು ಸಮಾಧಾನಗೊಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಹಾಗು ನಮ್ಮ ಈ 
ಕುಂದು ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದು, ಜನರಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡವರು ಎಂದು ಎನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು, ದೇವರಿಗೆ ಮುತ್ತು ಮಾಣಿಕಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತೇವೆ. 


ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ತಿಲ 


ಅನ್ಯಾಯದಿಂದ ಗಳಿಸಿದ ನಮ್ಮ ಲಕ್ಷಾಂತರದ ಆಸ್ತಿಯೊಳಗಿನ ಒಂದು 
ತುಣುಕು ಕಸವನ್ನು ದೇವರೆದುರು ಚೇ ತ್ತೇವೆ ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಸ್ತುತಿ 
ಪಾಠಕರು, ಇಂಥವರನ್ನು ಧಾರ್ಮಿಕರು, ದಯಾವಂತರು, ಮಹಾನು 
ಇವರು ಎಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ, ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇಂಥವರ 
ಗೌರವವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದೆಲ್ಲವೂ ಸಿರಿವಂತರ ಅಧೀನವಿರುವ ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ! 
ಬಡವರ ವರ್ತಮಾನಪತ್ರಗಳಿದ್ದರೆ ಇಂಥವರನ್ನು ಕುರಿತು ಏನು ಬರೆಯು 
ಕ್ರಿದ್ದರೋ ಏನೋ? 

ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದ್ರೆ ಧರ್ಮದ ಮುಸುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಹೊರಟಿ ಈ ನ ವೈಭಿಚ್‌ ಇರಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲ ದ್ರವ್ಯವನ್ನು ಸುರಿಸುವನರೇ ಹೊಣೆಗಾ 
ರರು. ನಾವು ಮಾಡಿದ ಳು ತಿಯ ಪರಿಣಾಮವು ಏನಾದೀತೆಂಬದನ್ನು ವಿಚಾ 
ರಿಸದೆ ಇರುವದು ಹ! ಘೋರ ಅಧರ್ಮ ! ದೇವರು ನಮಗೆ ಇತ್ತ 
ಬುದ್ಧಿ ಯ ಅಸಮಾನವಿದು. ಪರಮಾತ್ಮನು ನಮಗೆ ಇತ್ತ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಕಾಣಿ 
ಕೆಯ ದುರುಪಯೋಗವಿದು ! 

ದ್ವಾರಕೆಯಂಥ ಪವಿತ್ರ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳ ಲಿಲಾವು ಮಾಡುತ್ತಾಕೆ- 
ಶೆರೆ ಸಿಂದಿ ಅಂಗಡಿಗಳ ಬಿಲಾವಿನಂ 3 ಆ ಮೇಲೆ ಲಿಲಾನಿನಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದ 
ಮಕ್ತೆ ದಾರನು ಅಲ್ಲಿ ಆ ಸಸಿದ್ದ ಂತೆ! ಛತ್ರ ಚಾಮರಗಳನ ನ್ನು ಹಿಡಿಸಿಕೊಂಡು 
ಆತನು ವೈಭವದಿಂದ ಮೆಕೆಯುತ್ತಾಳೆ! ತಾನೇ ದೇವರೆಂದು ಭಾವಿಸು 
ತ್ತಾ ನೋ ಏನೋ] ) 

ಹೀಗೆ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ನಾನಾರೀತಿಯಿಂದ ಹೊಲಸು ಸೇರಿ 
ಕೊಂಡಿದೆ. ಕಣ್ಣುತೆರೆದು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಸುರುವು ಆಗಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಮೂರ್ತಿಯ ಎದುರು ದುಡ್ಡು ತೂರುವದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು. ಎಲ್ಲರೂ 
ನಮ್ರಭಾವದಿಂದ ಬರಬೇಕಾ ಸ್ಥ್ಯಾನವೆಂದರೇನೆ ದೇವಮಂದಿರ. ಅದನ್ನು 
ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಾಗಿ ಸ್ವಚ್ಛವಾಗಿ ಇಡುವ ಹೊಣೆ ಸರಕಾರದ್ದಿರಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ 
ಬಂದೊಡನೆ ಮಂಗಲ ಮತ್ತು ಪವಿತ್ರ ವಿಚಾರಗಳೇ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬದುನಂತೆ 
ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಬೇಕು. ಪವಿತ್ರ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಬಂದು ಪವಿತ್ರ 
ನಾಗಿ ಹೊರಬಿದ್ದು ಜಗತ್ತಿನ ನ ಪ್ರತಿನಿತ್ಯದ ನ್ಯನಹಾರಗಳ 4 ಪಾವಿತ ಶ್ರ್ಯವನ್ನು 
ಮಾನವನು ಹರಡಬೇಕೆಂಬುವದೇ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಪ್ರಧಾನ ಹೇತುನಾ 
ಗಿದೆ. ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಮಹಿಮೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿರಿದಾ 
ಗಿದೆ. ವಾಸ್ತವಿಕವಾಗಿ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯಿದ್ದ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ, 








೨೮೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸ್ನೇಹ, ದೆಯೆ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಸೂರೆಯಾಗಬೇಕು. ಆದರೆ ಉಚ್ಛನೀಚ 
ಭಾವನೆಗಳ ದೆವ್ವ ನಮ್ಮ ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕ ದ್ದು ಅತ್ಯಂತ ರಕ 
ಮಾತಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ದಃ ರ ಪ್ರತಿಮೆಗಳು i, ಕುಲಗೆಡುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲಿ 
ಆ ಮೂರ್ತಿ ಪಶಿತವೂ ಭ್ರಷ್ಟವೂ ಆಗುತ್ತದೆಯೋ, ಅಲ್ಲಿ ರುದ್ಧಿ ಕಾರ್ಯ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವನರಾದರೂ ಯಾರು? ಭೂದೇನರೇ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೇ ! 

ನಿಜನಾಗಿ ಮಂದಿರಗಳು ಬೇಕಾಗಿಬ್ಬ. ಈ ವಿಶ್ವಮಂದಿರದಲ್ಲಿ 
ದಲಿಯ ಪೃತಿಯೊಂದು ಅಣುರೇಣುನಿ 
ಕಾಣಬಹುದು. 
ಶಿ ಕೇಳಿದನಂತೆ. “ದೇವ 
ನೆಂದು ನಿನಗೆ ಯಾರು ಕಲಿಸಿದರು?” ಆಗ ಆ ಆರಬನು ಅವನಿಗೆ 
ಸ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹರಿಯುವ ರುರಿಗಳಿಂದ್ಕ 
© ನಿಯಾದ ಹೆಣುಗ ಗಳನ್ನು ಕೊಡುನ 

ಜ್ವೂರ UAE ಂದ್ಗ ಇರುಳಿನಲ್ಲಿ ವಿನುಗುನ ತಾರೆಗಳಿಂದ ಕಲಿತು 
ಕೊಂಡನು." 'ಇದನ್ನು ಯು ತಲೆಬಾಗಿ ಹೊರಬುಹೋದನಂತೆ. 

ದೇವರ ಮೂರ್ತಿ ಎ ? ತಾರೆಗಳೆನ್ನು ಕಂಡರೆ ಕೈಮುಗಿಯ 
ಬೇಕೆಂದು ಎನಿಸುವದು. 
ಮಂಡಿತ ಮಹಾವ್ಯಕ್ತಿಗಳು, ಭವ್ಯವಾದ ದೃಶ್ಯಗಳು ಇವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನು 
ಕಂಡೊಡನೆ ಕೈಮುಗಿಯುವೆ ವೆವು, ಅನಂತವಾದ ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಅನಂತ 
ಮೂರ್ತಿಗಳೂ ಅನಂತ ಮಂದಿರಗಳೂ ಇನೆ. ಆದರೆ ನೋಡುವವರು, 
ಕಾಣುವವರಾರು? | 

ವಿನೇಕಾನಂದರ ಒಂದು ವಾ ಕ್ಯವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಉದಾಹರಿಸುವೆನು. 
“ಯಾವ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಶ್ರೀ ರಾಮಕೃಷ್ಣ ಸರಮಹಂಸ 
ರನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸಿದೆಯೋ, ಆ ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ಸಾವಿರ ದೋಷ 
ಗಳಿದ್ದರೂ ನಾನು ಅದನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವೆ.?' ಇದರಿಂದ ಒಂದು 
ಮಾತನ್ನು ನಿರ್ದಾಕ್ತಿಣ್ಯದಿಂದ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಸಾಧನಗಳು ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಸನಿತ್ರವೇ ಇರುತ್ತನೆ. ಆದರೆ ಸಾಧಕನು ಸ್ವಾರ್ಥಿಯಾದೊಡನೆ 
ಅದರ ರೂಪನನ್ನು ಆತನು ತನ್ನ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಗಂಗಾ 
ಜಲವು ಸನಿತ್ರವಲ್ಲವನೇ? ಆ ಉದಕವನ್ನು ಕೆಡಿಸುವವರು ಇದ್ದರೆ ಅದು 
ಗಂಗಾನದಿಯ ತಪ್ಪೇ? 


(CEL 


೨೧. ಸಂಕೇತಗಳು 


ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕೆಲವೊಂದು ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ಇಡೀ ಮರವು ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ವಿಸ್ತಾರದ ಸಾರವನ್ನು ಹಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ 
ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದಂತೆ ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿ ಅನಂತವಾದ ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿರು 
ತ್ತದೆ, ಸೂತ್ರಗ್ರಂಥ ಥಗಳೆ ರಚನೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ದ ವಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಕ್ಸೂ ಒಂದು ಸೂತ್ರಗ್ರಂಥನಿದೆ. ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ಆಯಾ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ 
ತಗಳನ ಸೂತ್ರದ ಹೇಳಿದ್ದು ತೋರುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆ ಸಂಕೇತ 
ಯ ಸೂತ್ರಗಳು ಇದ್ದೆ ತೆ. ನಾವು ಮಾಡುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಒಳನಿಚಾರದ ಸಂಕೇತನೇ. ನಮ್ಮ ನೂರಾರು ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಿ ಒಡದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಮೊದಲು ಬಾಗುವದು ನನ್ಮು 
ವೆ ಶಿರಸ್ಸು. ಮೊದಲು ತುಂಬಿ ಬರುವದು 
ಕಣ್ಣು. ಮೊದಲು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸಿಟ್ಟು, ಆ ಮೇಲೆ 
ತಿಗಳೆಂದರೆ ಮನಸಿಗೆ ಮೂಡಿದ ಮೊಳ ಗಳು, 
ಭಾರತೀಯ KN ನೂರಾರು ಪ್ರತೀಕಗಳು ಇವೆ. ನಾವು 


ಆದರಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಅರ್ಥ ತಿಳಿ ಪಕ ಲ ಪ್ರಯತ್ನಿ ali ಅರ್ಥಹೀನ 


ತ ಕೆ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂತಹ ಸಂಕೇತಗಳ ಜೀ ಪರಿಣಾಮವು ಜೀವನದ 
ಮೇಲೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ನಿರ್ಜೀವ ಪ್ರಶೀಕಗಳು ಬೇಡಾಗುತ್ತವೆ. ಹೊಸ 
ಹುಮ್ಮಸ್ಸಿನ ಯುನಕರು ಅವುಗಳನ್ನು ಎಸೆದೊಗೆಯುತ್ತಾರೆ. ಈ ಸಂಕೇತ 
ಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಮಗೆ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಿರೆಂದು ಅವರ ಬೇಡಿಕೆ. ಅರ್ಥವಿದೆ 
ಎಂದು ಕಂಡೊಡನೆಯೇ ಅವೇ ನಿರ್ಜೀವವೆನಿಸಿ ಪ್ರತೀಕಗಳು ಜೀವಕಳೆ 
ತುಂಬಿ ಎದ್ದು ಕಾಣುವವು, ಆ ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿ ನನಜ್ಯತನ್ಯವು ಉಂಟಾ 
ಗುವದು. 

ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ನೋಡುವ ಒಂದು 
ಚಟವು ನನಗಿದೆ. ನನಗೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡ ಅರ್ಥ ಒಂದು ವೇಳೆ ನಿಜನಿರ 
ಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆಯಾ ಸಂಕೇತಗಳು ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗ ಇದೇ ಅರ್ಥವಿತ್ತೆಂದು 
ಹೇಳಲು ಬರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಹೊಸದೊಂದು ಅರ್ಥವನ್ನು ಹಳೇ ಸಂಕೇತ 
ದಲ್ಲಿ ಕಂಡರೆ ಅದೂ ತಪ್ಪಲ್ಲ, ಅರ್ಥವು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ನಡೆದದೆ. 


MW ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಭಾರಕೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರಧಾನ ಸಂಕೇತ (ಪ್ರತೀಕ) ಎಂದರೆ 


ಕಮಲ. ಇದು ಎಲ್ಲ ಸಂಕೇತಗಳ ಅರಸನೆಂದರೂ ಅಡ್ಮಿ ಇಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತಾವಕೆಯ ಪರಿಮಳವು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಹಬ್ಬದ. ಇಂತಹ ಈ 
ಕಮಲ ಪ್ರಪ್ಪದಲ್ಲಿ ಯಾನ ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ 

ಈಶ್ವರನ ಎಲ್ಲ ಅವಯವಗಳನ್ನು ನಾವು ಕನ ಮಲಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸು 
 ತ್ರೇವೆ. ಕಮಲನಯನ, ರ ಕರಕಮಲ, 8 ಕಕ, ಹೃದಯ 

ಮಲ, ಹೀಗೆ ಅನ್ನುವ ದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಸ್ವಾರಸ್ಯವಿವೆ ?- ಆಲಿಪೃತೆಯು 

Bi ವೆ ಶಿಷ್ಟ. ನೀರಿನ ನಲ್ಲಿದ್ದರೂ ನೀರಿನ ಮೇಲೆಯೇ ಅರಳುವದು. 
ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಟಿ ದರೂ ಕೆಸರಿನ ಮೇಲೆ ಬೆಳೆಯುವದು. ತಾವರೆಯ 
ಅನಾಸಕ್ತಿ ಇದೆ. ಈಶ್ವರನು ಎಲ್ಲವ ೩! ೩. ಮಾಡಿಸಿ, pl 
ನಂತೆ ಇದ್ದಾ ನೆಂದು ನಾವು ಅವನನ್ನು 
ವ್ಯಾಪಾರವಸ್ನೆಲ್ಲ ಅವನೇ ನಹಿ ಹ 
ಯಿಂದ ನಡೆಯಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಅದರಂತೆ ಕಮಲದಲ್ಲಿ ಅಲಿಪ್ಪತೆ ಇದೆ. ಅದು ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದರೂ 
ಅದರಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣಗಳನ್ನಷ್ಟೆ ಷ್ಟ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಕೆಸರಲ್ಲಿ ್ರ 
ಯನ್ನಸ್ಥೆ ಸೇ ಆಯ್ದು ಕೊಳ್ಳು ತ್ತದೆ, ಹಗಲಿರುಳು ಸ ತನ್ನ 
ಹೃದಯವನ್ನು ಮಕರಂದದಿಂದ ಶುಂಜಿ ಕೊಳ್ಳು. ತ್ತದೆ. 
ಬೀರುತ್ತದೆ. ತಾನರೆಯ ಮುಖವು ಯಾನಾಗಲೂ ಕ ಇರು 
ತ್ತದೆ. ಬೆಳಕಿನೊಡನೆ ಅರಳುವದು, ಬೆಳಕು ಇ್ಲದೊಡನೆ ಮುಚಿ ಸಿ ಕೊಳ್ಳು 
ವದು ಅದರ ಗುಣ. ಬೆಳಕೇ ಕಮುಲದ ಉಸಿರು, ಆದೇ ಅದರ ಜಾ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾದರೂ ಬೆಳಕಿನ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನೇ ಮಾಡುವಂ 
ತಹದು. "ತಮಸೋಮಾ ಜ್ಯೋತಿರ್ಗಮಯ'- ಇದೇ ನಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಜ್ಯೋತಿರ್ಮಯ ಆರತಿಯು. 

ತಾವರೆಯಲ್ಲಿ ಶತಪತ್ರ, ಸಹಸ್ರ ಪತ್ರಗಳೆಂದು ತರಗಳಿನೆ. ಅವು 
ಗಳಿಗೆ ನೂರು ಸಹಸ್ರ ಹೀಗೆ ಪಕಳೆಗಳು ಇರುತ್ತವೆ. ಅದರಂತೆ ನಮ್ಮೀ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ ಶತಪತ್ರಗಳಿವೆ. ನೂರಾರು ಜಾತಿ ಸಂಘಗಳು, 
ಅನೇಕ ವಂಶ, ಧರ್ಮ, ಪಂಥ ಇವುಗಳಲ್ಲಿಯ ಸಾರವನ್ನು ಸೆಳೆದು ಬೆಳೆ 
ಯುತ್ತಿದೆ, ನಮ್ಮೀ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕಮಲ. ನಿತ್ಯ ನಿತ್ಯವಾಗಿ ಹೊಸ ಹೊಸ 
ಪಕಳೆಗಳನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಜೋಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಸಂಕೇತಗಳು ೨೪೭ 








ಕಮಲವು ಇನ್ನೂ ಪೂರ್ಣ ಅರಳಿಲ್ಲ! ಅರಳುತ್ತಲಿದೆ! ವಿಶ್ವದ ಅಂತ್ಯದ 
ವರೆಗೆ ಅರಳುತ್ತಲೇ ಇರುವದು; ತನ್ನ ಚ ಹರಡುತ್ತ ಅನಂತ 
ಪಕಳೆಗಳ ಕಮಲಪುಪ್ಪವನಾಗಿ ಮೆರೆಯುವದ ು. ಪೃಥ್ವಿಯೂ ಅನಂತನಲ್ಲವೇ? 
ಕಾಲವೂ ಅನಂತ! ಜ್ಞಾನವೂ ಎನ] ಆಂತೆಯೇ ಅದರೊಡನೆ 
ಹೊಂದಿದ ನಮ್ಮೀ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೂ ಅನಂತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವದು! 
ಪವಿತ್ರ ಮನೋತರತೆಯಿಂದ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿರುವ ಕಮಲದ 
ಸುತ್ತು, ಆ ದರ ಗುಣಗಾನಮಾಡುತ್ತ ನೂರಾರು ತುಂಬಿಗಳು ನೆರೆಯುವವು. 
ಆದರಿ ತಾವರೆಗೆ ಅದರ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷವೇ? ಅದರಂತೆ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಥತಿಯು ಕೂಡ ಆತ್ಮಸ್ತುತಿಯತ್ರ ಲಕ್ಷಕೊಡಲಾರದು. ಜಗತ್ತು 
ಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಹೊಗಳಲಿ, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಮಾತ್ರ ಯಾನ ಆಡಂಬರನನ್ನೂ ಶೋರದೆ ಆರಳುತ್ತ ಹೋಗುವದು. 
ಜಗತು ಗೀತೆಯನ್ನು ಬತ್ತಿ ಹಿಡಿಯಲಿ, ಬುದ್ಧನ ಮಹತಿಯನ್ನು ಹೊಗಳಲಿ 
ತ್ನರೆಂದು ಸಂಬೋಧಿಸಲಿ, ರವೀಂದ್ರರನ್ನು 
ಸತಿಯು ಗ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ 
ರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
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೦೬೨) ಜೆ 

ಸ್ವಕವ ಕ ಫಿ ಇ pre ಕೀರ್ತಿ ತಾನೆ 
ರಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆಗ ತಾನೇ ಜಗತು ನಿಮ್ಮ ಪವಾಡಗಳನ್ನು 
ಹಾಡುವದು. 

ಕಮಲದ ಸಂದೇಶವೂ ಇಷ್ಟೇ. ೭... ಬೆಳಕನ್ನು 
ಪೂಜಿಸಿರಿ, ಅಮಂಗಲದಲ್ಲಿ ಮಂಗಲವನ್ನು ಕಾಣಿರಿ, ತಪವನ್ನು ಆಚರಿಸಿರಿ, 
ಸತ್ಕರ್ಮವನ್ನೇ ಮಾಡಿರಿ. ನಿತ್ಯ ನಿತ್ಯ ಹೊಸ ಪಾಠ ವನ್ನು ಕಲಿಯಿರಿ,” 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂದರೆ ತಾವರೆಯು, 

ಯಜ್ಜವು “ಕೊ ಂದು ಸಂಕೇತ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 

ರೆ 

ಇ 


& 3% 


ಶ್ಯಾಗವು. ಈ ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಾವೆಲ್ಲರೂ 
ಸ್ಪರರು ಕೂಡಿ ನಡೆಯಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅದುಕಾರಣ ಒಬ್ಬರಿಗಾಗಿ ನ್ನ 
ಬ್ಬರು ಸವೆಯಲೇಬೇಕು; ತ್ಯಾಗಮಾಡಬೇಕು; ಪರಸ್ಪರರ ಜೀವನವು ಸ 
ರಸವಾಗಿ ಸಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ, ಅದುಕಾರಣ ಸಂಸ್ಕಾರವೆ ಧಾರ್ಮಿಕವಿರಲಿ, 
ಸಾಮಾಜಿಕನಿರಲಿ, ಹೋಮವು ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಇದ್ದೇ ಇದೆ ನೀವು ಯಾನದೇ 


೨೪೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಧ್ಯೇಯದತ್ತ ಸಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಯಾನದೇ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾರ್ಯ 
ಕೈಕೊಳ್ಳಲಿ, ಹೋಮವು ಅಗತ್ಯವೇ ಅಹುದು. ಆ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿ 
ಸುವಾಗ ಗುರಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುವಾಗ ಕ್ರಮೇಣ ತ್ಯಾಗದ (ಹೋಮದ) 
ಪ್ರಮಾಣವ ನು ಬಿಳೆಯಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 

ಉಪನಯನದ ಕಾಲಕೆ ಸ ಹೋಮ; ಮಾಡಲೇ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಉಪ 
ನಯನನ್ರ ಮಾನವನ ಜ್ಞಾ ಜತ ಮೊದಲ ಮೆಟ್ಟ ಲು. ಆಜ್ಞಾ ಪ 
ವನ ದಕ್ಕಾಗಿ ಇತರ ಸುಖಗಳ ಹೋಮ ಮಾಡಲಿ (ಕಲ್ಲ ವೇ? 
“ಸುಖಾರ್ತಿನಃ ಕುತೋ ವಿದ್ಯಾ, ಕುತೋ ವಿನ್ಯಾರ್ಥಿನಃ ಸುಖಂ'' ಎಂಬ 
ವಾಕ್ಯವು ಸ ದಾ ನೆನನಿನಲ್ಲಿರಬೇಕು. 

ವಿವಾಹ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಹೋಮವಿದಿ. ನಿಮ್ಮಿಬ್ಬ ರಿಗೆ ಪ್ರಸ ಸಂಚದಲಿ 
ಸುಖದೊರೆಯಬೇಕೆಂಬ ಇಜೆ ಇದ್ದ ನಿಮ್ಮಿ ಬರ ವೆ ವೈ 'ಯಕ್ತಿಕ ಇಚ್ಛೆಗಳ 
ಹೋಮ ಮಾಡಲೇಬೇಕು, ಅಂದರೆ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ. ಗೃಹಸ್ಥ ಶ್ರಮವು 
ಸುಖಕರವಾಗುವದು. ಗಂಡನು ತನ್ನದೇ ನಡೆಯಬೇಕು. ತನಗೆ ಸುಖ 
ಸಿಗಬೇಕೆಂಬ ಹಟಿತೊಟ್ಟರೆ ಆಂತಹ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಆನಂದವು ನಿಲ್ಲುನ 
ದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಸಂಸಾರವೆಂದರೆ ಸಹಕಾರದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಸುಖಸಾರ. 
ಪರಸ್ಪರರು ಸುಖಕೊಟ್ಟು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ನಿಮ್ಮೆ ೪ರ ಗೃಹಸ್ಥೂ 
ಶ್ರಮವಾದರೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸೌಖ್ಯಕ್ಕಾ ಕ್ಯಾಗಿಯೇ ಅಲ್ಲವೇ ಸಮಾಜವು 
ಬೇಡಿದಾಗ ನೀವು ನಿಮ್ಮ ಸ ಸಕ್ರಸ್ಟವನ್ನೂ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಮಕ್ಕಳು 
ಮರಿಗಳನ್ನೂ ಸಮಾಜ ಕ್ರೈ ಅರ್ಪಿಸಲು ಸಿದ್ಧರಿರಬೇಕು. ಈ ಸೇವೆ, ತ್ಯಾಗ 
ಪೂರ್ವಕ ನೀವೆ ಅಂದಕೇನೇ ಹೋಮನು, ಯಜ್ಞವು. 

ಪಾನಿತ್ರ್ಯವು ಚಿರಯಜ್ಞದ ದ ಪೂರ್ಣಫಲವು, ಈ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪಾವಿ 

ವನ್ನು ಕ್ರಮೇಣ ಗಳಿಸಿ ಜಿಳೆಯಿಸಲು, ಕುದ್ರ ವ ಸ್ತುಗಳನ್ನೆ ಲೈಕು 


ಢಿ 


365 


ತ್‌ 
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ಟನ 


ದ 

NS 
ಶ್ರ ಆಕಾಂಕ್ಷೆ ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಹೋಮ ಮಾಡಲೇ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸರ್ವಸ್ವ 
ತ್ಯಾಗವೇ ಗಜ ಅದೇ ಮೋಕ್ಷವು. ನಮ್ಮ ಸಾವನ್ನು ಕೂಡ ಆದರ 
ದಿಂದ ಸ್ವಾಗತಿಸುವದೇ ತ್ಯಾಗದ (ಹೋಮದ) ಪರಾಕಾಷ್ಠೆ, ಅದುವೇ 
ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಪೂರ್ಣಶೆ. 

ಭಸ್ಮ ಪ್ರತೀಕವನು ಯಜ್ಞ ಪ್ರತೀಕದ ರೂಪಾಂತರವು. ಸಂಧ್ಯಾ 
ವಂದನೆ ಮಾಡುವಾಗ, ದೇವಪೂಜೆಮಾಡುವಾಗ ನಾವು ಭಸ್ಮ ಹಚು 
ತ್ತೇವೆ. ಸರ್ನಾಂಗಕ್ಕೆ ಭಸ್ಮ ಹಚ್ಚುವದ್ಕು ದೇವರನ್ನು ಹೊಂದುವದು, 
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ು ಹಗುರಾದ ಮಾತಲ, 


ಸಂಕೇತಗಳು 


ಧೈ್ಯೇಯಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವದು, ಅದೇನು ಹ 
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ಕೆ ಬೆಂಕಿ ಕೊಟ್ಟಮೇಲೆ ಮತ್ತೆ ಹಿಂದೆ 
ಶಿಕಾರಾನು ಮಹಾರಾಜರು ಹೇಳಿದಾರೆ. 
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ರೀತಿಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯು. 


ಕೆಲಕೆಲವು ಪಂಥದ ಗುರುಗಳು ತಮಗೂ ತಮ್ಮ ಶಿಷ್ಯರುಗಳಿಗೂ 


ಭುಜಗಳ ಮೇಲೆ, ಹೊಟ್ಟೆ, ಎದೆ ಇವುಗಳ ಮೇಲೆ ಮುದ್ರೆಗಳನ್ನು ಕಾಸಿ 


ಇ7 


೨೯೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಇದೇ ಬಗೆಯ ಅರ್ಥವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಶರೀರ, ಕ್ಸ, ಕಾಲು, ಹಣೆ ಇನು ನನ್ನನಲ್ಲ, ದೇವರವು. ಅಂದಮೇಲೆ 
ಈ ದೇಹವು, ಆ ದೇವರ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ, ಹಾ ರ್ದನ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ 
ಸವೆಯತಕ್ಕದ್ದು. ಪ್ರಪಂಚವು ಸುಖನುಯನಾಗಬೇಕೆಂದು ಈ ದೇಹದ 
ಲ್ಲಿಯ ಅವಯವಗಳೆಲ್ಲವೂ ಚಂದನದಂತೆ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸವೆಯಬೇಕೆಂದು 
ಕೈಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಯನ್ನು ಈ ಮುದ್ರಾಧಾರಣದ ಪ್ರತೀಕದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಕಾಣಬೇಕು. 

ಜನಿವಾರವನ್ನು ನಾವು ಹಾಕುವದರಲ್ಲಿ ಇದರಂತೆ ಗಂಭೀರ ಅರ್ಥ 
ವಿರುವಡೆಂದು ನನಗೆ ಅನಿಸಿದೆ. ನಾನೊಂದು ದಿನ ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತ 
ಕೂತಾಗ್ಗೆ ಈ ವಿಚಾರವು ನನ್ನಲ್ಲಿ ದೃಢವಾಗಿದೆ. ಅದರ ಅರ್ಥವು 
ಯಾವುಷೀ ಇರಲಿ. ಜನಿವಾರ ಧಾರಣೆಯಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಅರ್ಥ ನಿಜವೆಂದು 
ನನ್ನ ಮನವರಿಕೆ, ಜನಿವಾರದ ಮೂರು ಎಳೆಗಳೆಂದರೆ ಕರ್ಮ, ಜ್ಞಾ ಸ್ನ 
ಭಕ್ತಿ, ಈ ಮೂರು ಎಳೆಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸಿ ಕಟ್ಟಿದ ಗಂಟು, ಅದೇ ಬ್ರ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಗಂಟು. ಕರ್ಮ, ಜ್ಞಾನ, ಭಕ್ತಿ ಈ ಮೂರೂ ಗುಣಗಳನ್ನು ಸ 
ಒಂದರಲ್ಲೊಂದು ಬೆರಿಸಿ ಆಚರಿಸಲು ಬಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ 
ಗಂಟು ಬೀಳುವದು ಸ ಸಾಧ್ಯ. ಅದಲ್ಲದೇ ಕೇವಲ ಕರ್ಮದಿಂದ, ಕೇವಲ 
ಜ್ಞಾನದಿಂದ, ಕೇವಲ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮ ಶ್ರ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ಪಕಳ-ಬಣ್ಣ- 
ವಾಸನೆ ಇವು ಮೂರೂ ಇದ್ದ ಕೇಕೆ” ಕುಸುಮಕ್ಕೆ ಸೊಗಸು. ಹಾಲ್ಕು 
ಸಕ್ಕರಿ, ಕೇಶರಗಳ ಮಿಶ್ರ ಣವೇ ನಾಲಿಗೆಗೆ ರುಚಿ. 3 ಕರ್ಮ, 
ಜ್ಞಾನ, ಶಕ್ತಿ, ಇವುಗಳು ಒಂದಾಗಬೇಕು. ಆಗ: ಮಾತ್ರ ಜೀವನವು 
ನಿಜವಾಗಿ ಸೌಂದರ್ಯಮಯವನಾಗುನದು. 

ನಾವು ದೇವರಿಗೆ ಹೂವುಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುವಾಗ ಅವುಗಳ ವಾಸನೆ 
ಯನ್ನು ತಕ್ಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. ಆತನಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಿಸಿದ ಬಳಿಕ ಅದರ ವಾಸನೆ 
ಯನ್ನು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಏನು? 
ಹೂವು ಎಂದರೆ ನಮ್ಮಗಳ ಹೃದಯ ಕುಸುಮ. ಹೂವಿನ ರೂಪದಿಂದ 
ನಮ್ಮ ಹೃದಯವನ್ನೇ ಆ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅಂತೆಯೇ ಅನ್ಯ 
ವಿಷಯ ವಾಸನೆಗಳು ಮೂಸದ, ನಿರ್ಮಲ ಹೃದಯ ಪುಷ್ಪವನ್ನೇ 
ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಥಿಸಿರಿ. ಎರಡನೆಯವರ ಅಂಕಿತವಲ್ಲದ, ಎರಡನೆಯವರಿಂದ 
ಮೂಸಿಸಲ್ಪಡದ, ಅನ್ಯರ ಉಷಭೋಗಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದ, ನಿರ್ವಿಕಾರ 


ಸಂಕೇತಗಳು ೨೧ 


ಹಂ ಇಂ ಸಂಸ ಮಾ. ಎ 
ಆ ಟಾ ೬. ೬ 


ಸುಗಂಧ ಹ ಹೃದಯ ಕುಸುಮನನ್ನು ಆತನ ಪಾದ ತಳದಲ್ಲಿ ಇಡಿರಿ. 
ಭಕ್ತಿಯು ವ್ಯಭಿಚಾರಿಣಿಯಲ್ಲ. (Love is ]081008)ಪ್ರೀತಿಯು ಸವತಿ 
ಯನ್ನು ಸಹಿಸಲಾರದು. ನಿಮ್ಮ ಹೈದಯವನ್ನು ಅರ್ನಿಸುವದಿದ್ದರೆ ಒಂದೆಡೆಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸು. ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಥಿಸುನದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆರ್ಥಿಸು. 
ನಿರ್ದೋಷ, ರಸಪೂರಿತ್ಕ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅರಳಿದ, ಪರಿಮಳಯುಕ್ತ 
ವಾದಂಥ ಹೃದಯಕುಸುವವನ್ನು ಸೇವಾಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅರ್ನಣಮಾಡು. 

ನೈವೇದ್ಯ. ದೇವರಿಗೆ ಬೇಕಾದ ನಿಜವಾದೆ ನೈವೇದ್ಯವೆಂದರೆ ನಮ್ಮ 
ರಿರ್ಮಲಕರ್ಮಗಳು. ಬಟ್ಟ ಲದಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟಿ ನಿರ್ಮಲವಾದ ಹಾಲು ಅಂದ 
ರೇನೆ ನಮ್ಮ ನಿರ್ದೇೋಷ "$ಹಿಗಳ ಸಬಹು ನಮ್ಮ ಕರ್ಮಗಳ 
ೈನೇಷ್ಯವನ್ನೆ ದೇವರಿಗೆ ಗಡು ಅದೆ, ಜಾ ಮಾಡಿದ 
ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲವನ್ನು ಅವನ ಅಡಿದಾವರೆಗಳಲ್ಲ ಇಡುವದು. “ಓಂ ತತ್ಸತ್‌ 
ಬ್ರಹ್ಮಾರ್ಪಣಮಸ್ತು'' ಇದು ಎಲ್ಲ ರ್ಮಗಳ ಅಂತಿಮ ಮಂತ್ರವು. 

ಪ್ರ ಕಲ್ಪ ನೆಯು ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದ ದಿನವೇ ನನಗೆ ದೇವ 
ರನ್ನು ಕುರಿತು ಕನಿಕರವೆನಿಸಿತು. ಈಗ ಅನಂತ ಕಾಲಗಳ ವರೆಗೆ ದೇವರು 
ನೈವೇದ್ಯವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸದೇ ಇದ್ದಿರಬಹುದ್ದೂ ವೇ ಎಂದು ಎಸಿಸಿತು 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ವೃದಳಾದ ಸಾಧ್ವಿ ತಾಯಿ ಇರುತ್ತಾಳೆ. ಅಣಳ, 
ಕೇವಲ ಸಾತ್ರಿಕ ಆಹಾರ ರನನ ನ್ನ ಸೇವಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ, ಅವಳ ಮಕ್ಕಳು 
ಅವಳೆದುರು ನೀರುಳ್ಳ, ಒಳ್ಳೊಳ್ಳೆ, ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ಸಿದ್ಧಮಾಡಿದೃ 
ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಒಯ್ತು ಅಹಾ ರವೆಂದು ಕೊಟ್ಟರೆ ಅವಳು ಏನನ್ನ 
ಬಹುದು? "ಮಕ್ಕಳೇ, ನನ್ನನ್ನು ಉಪಹಾಸಕ್ಕೆ ಈಡುಮಾಡಬೇಡಿ, 
ಇಂಥ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ನಾನೆಂದೂ ನೇವಿಸಲಾರೆ, ಕೊಡಬೇಕೆಂದು 
ಮನಸ್ಸಿದ್ದರೆ, ಸಾತ್ತಿಕ ಅಹಾರ ನೀಡಿರಿ, ಇಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ನಿಮ್ಮಿಂದ ನನಗೆ 
ಏನೂ ಬೇಡ, ಇಂಥ ಆಸಾಧು ಆಹಾರಗಳನ್ನು ನನ್ನೆದುರು ತರಬೇಡಿ,” 
ಎಂದು ಸ್ವಚ್ಛವಾಗಿ ಹೇಳಿಬಿಡುವಳ್ಲಿವೇ ? ದೇವರೂ ಕೂಡ ಹೀಗೆ 
ಅನ್ನುತ್ತಿರಬೇಕಲ್ಲ ಎಂದು ನನಗೆ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಈಗ ಅನೇಕ ಶತಮಾನ 
ಗಳ ವರೆಗೆ ಮಾನವನು ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಅಂತರ್ಬಾಹ್ಯ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ರಾಶಿ 
ರಾಶಿಯಾಗಿ ಆತನ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿ ರಬಹುದು ಮತ್ತು ಬೀಳುತ್ತಲೂ 
ಇರಬಹುದಲ್ಲವೇ? ಈ ತರದ ಕರ್ಮ ನೈವೇದ್ಯದ ರಾಶಿ ಅವನೆದುರು 
ಬಿದ್ದಿದ್ದರೂ ಆ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿಯ ಒಂದು ತುತ್ತನ್ನಾದರೂ ಆತನು ಸ್ಟೀಕರಿ 


ಲ 


೨೨ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸಿರಬಹುದೇ? ಎಂಬೀ ವಿಚಾರವನ್ನು ನನ್ನ ಮೊದಲ್ಗೊಂಡು ದೇವರಿಗೆ 
ನೈವೇದ್ಯ ತೋರಿಸುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಮಾಡಬೇಕು. 

ಇನ್ನು ದೇವರಿಗೆ ಅಭಿಷೇಕ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ, ಅಭಿಸೇಕವೆಂದರೆ 
ನಿರ್ಮಲವಾದ ನೀರಿನ ಸಂತತ ಧಾರೆಯಿಂದ ದೇವರನ್ನು ಎರೆಯುವದು. 
ಈ ಅಭಿಸೇಕವು ಒಂದು ಸಂಕೇತ. ಒಂದು ಕೊಡ ನೀರು ತಂದು 
ಒಮ್ಮೆಲೇ ದೇವರಮೇಲೆ ಸುರುನಿದರೆ ಅದು ಅಭಿಷೇಕವಲ್ಲ, ಸಂತತ 
ನೀರಧಾರೆಯಿಂದ ಆ ಪರಮಾ ತ್ಮನ ಅಭಿಸೀಕ ಮಾಡುತ್ತ ಹೋದಂತೆ, 
ನಮ್ಮ ಬುದ್ದಿ ಯು ಆ ಪರಮೇಶ್ವರ ರೂಪಗುಣಗಳಲ್ಲಿ ತ್ರೈಲ ಧಾರೆಯಂತೆ 
ಅಂದಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಹೋಗಬೇಕು, ಎಂಬೀ ಅರ್ಥವೆ; ಅಭಿಷೇಕದಲ್ಲಿ 
ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ಆ ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೆ ಮಾಡತಕ್ಕ ಜಲಧಾರೆಯೆಂದ 


ರೇನೇ ನಮ್ಮ ನಿರ್ಮಲ ಅರನಿನ ಧಾರೆಯ್ಬವೇ? ಕ ನಾವು ದಕ್ಷಿಣೆ ಕೊಡು 
ವಾಗ ದುಡ್ಡನ್ನು ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಎದ್ದಿ ಕೊಡುತ್ತೇವೆ, AE ಏನನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ? ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನೀನು ಕೊಡುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ದಾನವೂ 
ಹೈದಯದ ಅರ್ದ್ವತೆಯಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದಿರಲಿ. ಹೃದಯ ಯದ ನಿರ್ಮಲ ರಸ 
ಸುರಿಸಿ ಮಾಡಿದ ಪೃತಿಯೊಂದು ಆ ಅದು ಸಣ ಿದಿದ್ದ ರೂ ei 
ಅದು ಅಮೂಲ್ಯವಾ ದ್ದೆ 


ತ 
ಮಾಡತಕ್ಕ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 


ನಮಸ್ಕಾರ ಬೇಡ. 
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ಅದರಂತೆ ದಕ್ಷಿಣೆಯ ದುಡ್ಡಿನ ಮೇಲೆ ತುಲಸೀ ಪತ್ರವನ್ನು ಇಡು 
ತ್ತೇವೆ, ಇದು ರುಕ್ಮಿಣಿಯ ತುಲಸೀ ಪತ್ರ ನಿದ್ದೆ ಂತೆ, ದಕ್ಷಿಣೆಯು ದುಡ್ಡಿರ 


ಬಹುದು. ಸಾವಿರ ರೂಪಾಯಿಗಳು ಬ ಬಃ ಅದರಮೇಕೆ ಇಟ್ಟ ಆ 
ತುಲಸೀ ಪತ್ರವು ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದ ತುಂಬಿರುತ್ತದಲ್ಲವೇ? ಅಂದಮೇಲೆ ಇಲ್ಲಿ 
ರೊಕ್ಕವ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಹೈದಯ ಭಾ ?ನನೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಅಜಿ, ನೀವರಿಗೆ 
ಬೇಕಾದದ್ದು ಹೃದಯದ ನಿರ್ಮಲ ಬಾವನೆ. ಕೈಭಾನದ ತುಲಸೀಪತ್ರ 
ವಿಲ್ಲದ ದಾನವು ಮರ್ಯಾದಿತವಾದದ್ದು. ಅದೇ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಹೈತ್ಪೂರ್ವಕ 
ಕೊಟ್ಟಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ದುಡ್ಡು ಕುಬೇರನ ಸಂಸತ್ತಿಗಿಂತ ಹಿರಿದಾದದ್ದು. 

ದೇವರಿಗೆ ಪತ್ರಿ ಸ್ರಿಯನಾದದ್ದು. ತುಲಸಿ, ಬಿಲ್ವ, ಕರಿಕೆ ಇವು 
ದೇವರಿಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳು. ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರ ಕರ್ಮಗಳು ಸಾದಾ 


ಇರುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ವಿಶೇಷ ಬಣ್ಣ ಅಥವಾ ಪರಿಮಲವಿರುವದಿಲ್ಲ. 


ಕೆ 


a 
೭೬ 


ಸಂಕೇತಗಳು ೨೭೬ 


ಗ ಮಾ ಇಡ್ತಾರಾ ಹಾರ್‌ ಸ ವಿರಸ ಯಾನ 


ಆದರೂ ನಿರ್ಮಲವಿರುವದರಿಂದ ಅವು. ಆ ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ ಪ್ರಿ ವಿ ಯನು. ಪರಿ 
ಮಲಯುಕ್ತ ರಸಮಯವಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಕೆಲವೊಂದು ಮಹಾತ್ಮರು 
ಮಾತ್ರ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಬಹುದು. ನಾವೆ.್ಲರು ದುರ್ಬಲರು. ನಮ್ಮ 
ಕರ್ಮಗಳು ಕೂಡ ಸಾದಾ. ಆದರೇನು? ಅವುಗಳು ಆ ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೆ 
ಮಹಾತ್ಮರ ಕರ್ಮಗಳಿಗಿಂತ ಅಧಿಕತರ ಸ್ರಿಯಎಇಗುವವು. ಗಾಯನಬಲ್ಲ 
ಪ್ರೌಢಮಗನ ಸಂಗೀತಕ್ಕಿಂತ ಪುಟ್ಟ ವ ತೊದಲ್ಲುಡಿಯೆ ಕಾಯಿಗೆ 


ಲಂಗೋಟಯನ್ನು ಹಾಕುನದೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮೇ 
ಯುವದು. ಸ್ವೇಚ್ಛಾ ಚಾರಿಯಾಗಿ ನಡೆಯುನಂತಿ್ವ . ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಗಳಿಸ 
ಬೇಕಾದರೆ ಮನಸ್ಸಿನಮೇ ಚ ನಡಕ ನನ ಸ ಓಿಸಲೇಬೆ (7 
ಮುಂಜಿನಿಯ ಕಾಲಕ್ಕೆ ತೊಡೆಯ ವೆ ಸ 5 ಮತ್ತು ಭುಜಗ 
ಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟು ಹೊಯ್ಯುತ್ತಾರೆ. ಇ ಮೇಲೆ ಈ ನಿನ್ನ ಭಾರ 

| ವದ್ಯ ತ್ಯಾಗಿಮಾಡಬೆ (ಕು! ನಿನ್ನ 


ಯ 

2 

ಹೆ ಎ 
Ce 

ತ 

£1 

) 


ಗುರುಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ಸವೆಯಬೇ 
ಬುದ್ಧಿ ದರ್ಭೆಯಂತೆ ಚೂಟಿ ಕು. ಮಾತೃ. ಭೋಜನದಲ್ಲಿ ವಟುವು 
ತಾಯಿಯ ಎಲೆಯಲ್ಲಿ ಕುಳತು ಊಟಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಕೊನೆಯ 
ಊಟ. ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ತಾಯಿಯಿಂದ ಆಗಲಜೆಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟು ದಿನ 
ತಾಯಿಯ ಸಗುಣ ಭಕ್ತಿ ಇತ್ತು, ದ ತಾಯಿಯ ನಿರ್ಗುಣ ಭಕ್ತಿಯ 
ಆರಂಭವಾಗಬೇಕು. ಇನ್ನು ಗುರುಗೃಹದಲ್ಲ ಆ ಗುರುವೇ ತಾಯಿ, ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಕೊಡುನ ತಾಯಿ. 


ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿ, ಪರಿವ್ರಾ ಶಿ ೯. ಸಿ ಇವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಮ 


ದೆ. ಅದರಂತೆ ಇವರು ಳಳ ಇ... ಕಾಮ, ಕ್ರೋಧ 
ಮೋಹ, ಲೋಭಗಳನ್ನು ಓಡಿಸುವದು, ವಿಕಾರದ ಸೊಕ್ಕನ್ನು ಆಡಗಿಸು 


೨೪೪ ಭಾರತೀಯೆ ಸಂಸ್ಕ್ರತಿ 


ವದು, ಅವರ. ಧ್ಯೇಯ. ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿ, ಸಂನ್ಯಾಸಿಗಳು ಯಾರಿಗೂ ಜೀಯಾ, 
ಜೀಯಾ, ಅನ್ನುವದಿಲ್ಲ. ಅವನು ಯಾವಾಗಲೂ ಧ್ಯೇಯ ನಿಷ್ಕನಾಗಿ 
ಉಳಿಯುವನು. ಧ್ಯೇಯ ಮತ್ತು ಸತ್ಯಗಳಿಗೆ ಒಪ್ಪಂದ ಸ ಸಮ್ಮತನಿರುವದಿಲ್ಲ. 
ಗೃಹಸ್ಥಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಒಪ್ಪಂದ, ತೋಡ ಜೋತುಗಳಿಗೆ ಅನುವು 
ಇರುತ್ತ ಗ ಗ್ಯ ಪಸ್ಸಾಶ ಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ರಿಗೊಬ್ಬ ರು ಸಹಾಯಮಾಡುವರು. 

ಬ್ರಹ _ಚರ್ಯ, ಸಂನ್ಯಾಸ ಎಂದರೆ ಪ್ರ ಖರತೆ; ಅಲ್ಲಿ ನಿನಗರ್ಧ, ನನಗರ್ಧ 
ನ ಚ ಇಲ್ಲ. ಇವರು ತಮ್ಮ ಥೆ ಧ್ಯೇಯದ ಎದುರು ಮಾತ್ರ ತಲೆ 
ಬಾಗಿಸುವರು. ಗುರುವೇ ಅವರ ಧು ಮೂರ್ತಿ. ಇವರಲ್ಲಿ. ಇದ್ದ 
ತೇಜಸ್ಸು ಪ್ರಖರವಾದದು. ಜಗತ್ತೇ. ಈ ತೇಜಸ್ಸಿನ ಎದುರು ತಲೆಬಾಗಿ 
ಸುತ್ತದೆ. `ಯಾನನ ಎದುರು ವಾಸನಾ, ವಿಕಾರಾದಿಗಳು ಉರುಳುತ್ತ 


ನೆಯೋ ಯಾರು ನಂದಿಸಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ ? 


ವಿವಾಹಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಂತಃಸಟಿವನ್ನು ಹಿಡಿದಿರುತ್ತಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ 
ಚಪ್ಪಾಳೆ ಹೊಡೆದಕೂಡಲೇ ಆದನ್ನು ಬದಿಗೆ ಸರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನು 
ವಧೂನರರಲ್ಲಿ ಅಂತರಬೇಡ, ಈ ಕ್ಷಣದ ವರೆಗೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಅಂತರವಿತ್ತು. 
ಇನ್ನು ಆ ಮರೆ ಬೇಡ್ಕ ಇವರ ಜೀವನ ಒಂದು ಆಗಿದೆ. ಏಕರೂಪವಾಗಿದೆ, 
ನಾನು ನಿನ್ನವಳು. ನೀನು ನನ್ನವನು, ನಿನ್ನ ಯ್ದ ನನ್ನ ಕೃ, ನನ್ನ 
ಕೈಯಲ್ಲಿ ನಿನ್ನ ಕೆ. ನನ್ನ ಮಾಲೆ ನಿನ್ನ್ನ ಕೊರಳ ಭಲ, ನಿನ್ನ ಮಾಲೆ ನನ್ನ 


ಕೊರಳಲ್ಲಿ. ಇನ್ನು ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಸಂತಕೋಷಿಸಿ ಕೋಭಿನೋಣ. 
ಸಪ್ತಸದಿಯು ಬಹುಮಹತ್ನ ದ ವಿಧಿಯು ಏಳು ಹೆಜ್ಜೆ ಕೂಡಿ ನಡೆ 
ಯುವಾ! ಏಳೇ ಹೆಜ್ಜೆಯೇಕೆ ! ಸಂತತವಾಗಿ ಕೂಡಿಯೇ ನಡೆಯುವದು; 
ಕೂಡಿಯೇ ಸುಖದುಃಖನನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವಾ. ಸಾಧುವಿನೊಡನೆ ಇಲ್ಯು 
ಹೆಜ್ಜೆ ನಡೆದರೆ ಅನನು ನಿನ್ನ ವನೇ, ಎಂದು ಸಂತರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಏಳು 
ಹೆಜ್ಜೆ ನಡೆಯುನದೆಂದರೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಕೂಡಿ ನಡೆಯುವದೇ, ಒಂದು 
ವಾರನೆಂದರೆ ಏಳು ದಿನಗಳು. ಈ ಏಳು ದಿನ ಕೂಡಿಯೇ ಇರುವದು. 
ದಿನಾಲು ನಮ್ಮ ಹೆಜ್ಜೆ ಕೂಡಿಯೇ ಮುಂದುನರಿಯುವವು. ಸಪ್ತಪದಿ 
ಎಂದರೆ ಈ ಜೀನನ ಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರೂ ಕೂಡಿ ಇರುವದು ಬಾಳಿನ 
ಏಳುಬೀಳುಗಳಲ್ಲಿ, ಸುಖದುಃಖಗಳಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪವಾಗುವದು ಎಂಬೀ 
ಭಾವವು ಸಪ್ತಪದಿಯಲ್ಲಿದೆ. ವಧೂವರರು ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಸುತ್ತುತ್ತಿರುವಾಗ 
ಅನರ ಸುತ್ತಲೂ ನೂಲಿನ ಎಳೆಯನ್ನು ಸುತ್ತುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನುಮುಂದೆ 


> 


ಸಂಕೇತಗಳು ೨೯೫ 


ಬ ಪ ಪ ಪ ಸುರು 


ವಧೂವರರ ಜಾ ಒಂದೇ  ಮಗ್ಗದಲ್ಲಿ ನೇಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 
ಇನ್ನು ಅವರ ಜೀವನಪಟದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ. ಈ ಸೂತ್ರವು ಸಂಸಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಏಕಸೂತ್ರರಾಗಿರಬೇಕೆಂದು ಸುಚಿಸುತ್ತದೆ. ಇವರಿಬ್ಬರ ಸುಖ 
ದುಃಖಗಳೂ ಒಂದೇ, ಇನ್ನು ಈ ಜೀವಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡೆಂಬ ಭೇದಕ್ಕೆ 
ಎಡೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ವರ ಹಕ್ಕೆ ವಧುವು ಮೆರವಣಿಗೆಯಿಂದ ಶು 
ಬಳಿಕ ಪದಿನಾರು ದೀಪಗಳಿಂದ ಅವಳಿಗೆ ಆರತಿಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆ 
ಮೇಲೆ ಆ ದೀಪಗಳನ್ನಿಟ್ಟಿ ಬೆಳ್ಳಿಯ ತಾಟಿನ್ನು ಎಲ್ಲರ ಹಣೆಗೆ ಹಚ್ಚು ತ್ತಾರೆ, 
ಈ ಹದಿನಾರು ದೀಪಗಳಲ್ಲಿ ತೋರುವ ಅರ್ಥವಾದರೂ ನು? ಇವು 
ಚಂದ್ರ ನ ಸೋಡರ ಕರೆಗಳು. ಚಂದ್ರನು ಮನಸ್ಸಿನ ದೇವತೆ, “ಚಂದ್ರಮಾ 
ಸ ಜಾತಃ? ಎಂಬ ರ್ರುತಿನ ನನಿದೆ. ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಮಹಾಕಾವ್ಯ 
ವಿಜಿ. ಚಂದ್ರ ನು ಸತತವಾಗಿ ಶುಕ್ಲಪಕ್ಷ, ಕೃಷ್ಣಪ ಪಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ತ , ಮುಕ್ಕಾಲು, 
ಕಾಲು: ಚ ತೋರುತ್ತ ಹೇಗೆ ಒಮ್ಮೆ ಕಾಣದಾಗುನನೋ ಒಮ್ಮೆ ಪೂರ್ಣ 
ನಾಗಿ ಪ್ರಪ್ರಬ್ದನಾಗುವನೋ ಆದರಂತೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಕೂಡ ಹೀಗೆಯೇ 


ಒಂದಿನ ie ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಪೂರ್ಣ ಸಜ ನಜ ಗಾನನು) 


ಇನ್ನೊಂದು ಫಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಾಸೆಯಿಂದ ಔದಾಸೀನ್ಯದಿಂದ ಕುಂದಿಹೋಗು 
ವದು. ಈ ಮನಸ್ಸು ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಾರಮಯ, ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಅಂಥೆಕಾರಮಯ. 


ಸಣದ 3 ಯನಾದದ್ಟು, ಮರುಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಂದಲೋ 

ಗಳಿಗೆ ಇಂಬುಗೊಡುತ್ತದೆ. ಮುಗಿಲಿನ 
ಉಪರದಲ್ಲಿ ಸಂಕ ಸದಿಂದ ವಿಹರಿಸುವ ಮನಸ್ಸು ಕ್ಷಣಾರ್ಧದಲ್ಲಿ 
ದುಃಖದ ಆಳವಾದ ಕಂದರದಲ್ಲಿ ಕಡೆದು ಬೀಳುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಈ ಚಂಚಲ 
ಮನವು ನಿಮ್ಮ (ವಧುವರರ) ಪರಸ್ಪರರ ಪ್ರೇಮಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ವಿಕಾಸ 
ಹೊಂದಲಿ ಎಂದು ಮನಸ್ಸಿನ ನೋೀಡರ (ಹದಿನಾರು) ಸತ ೈಲೆಗಳನ್ನು 
ಈ ನಿವಾಳಿಸುವ ಹದಿನಾರು ದೀಪ ಜ್ಯೋತಿಗಳಲ್ಲಿ (ಚೇತ. 
ಎಂದೆನಿಸುತ್ತದೆ. ವಿವಾಹನಾದರೂ ಏಿತಕ್ತಾಗಿ? ಇಬ್ಬರ ಜೀವನದ 
ಅರಳುವಿಕೆಗಾಗಿಯೇ! ಒಬ್ಬರಿಗೊಬ್ಬರು ಕೈಕೊಟ್ಟು, ಕಲಿಸುತ್ತ, ಸಂಭಾ 
ಛಿಸುತ್ತ, ಕ್ರಮೇಣ ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚು ನಿಕಾಸಹೊಂದುವದೇ ಅಲ್ಲವೇ! ಕೇವಲ 
ಪುರುಷ ಮಾತ್ರನು ಆಪೂರ್ಣನು, ಅದರಂತೆ ಸ್ತ್ರೀಯೂ ಅಪೂರ್ಣಳು. 
ಈ ಇಬ್ಬರ ಆಪೂರ್ಣತ್ವಕ್ಕೆ ವಿನಾಶ ಗ ಪೂರ್ಣತ್ವವನ್ನು 
ತರುನದೇ ವಿನಾಹದ ಉದ್ದೇಶ. ಇಂಥ ಭಾವವನ್ನು ನಾವು ಬೇಕೆ ಬೇಕೆ 


೨೪೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ನಿವಾಹದ ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿ ಯಥೇಚ್ಛವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ಹದಿನಾರು 
ದೀಪಗಳಿಂದ ನಿವಾಳಿಸುವ ಈ ದೃಶ್ಯವು ಮಂಗಲವೂ ಸುಂದರವೂ ಆಗಿರು 
ತ್ತದೆ. ರಾತ್ರಿಸಮುಯ ವಧುವು ವರನ ಗ್ಯ ಹೆ ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಅಂದು 
ಹೊಸ ಜೀವನದ ಆರಂಭ. ವಧುವಿನ ಹೆ ವೆಸರನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಅಂದು ಮೊದಲ್ಗೊಂಡು ಇನ್ನು ತನ್ನ ಪೂರ್ವ ಆಯುಷ್ಯದ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು 
ಅವಳು ಸ್ನ ಜಗ ಸಂನ್ಯಾಸ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ಹೆಸರನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದು ಹೆಸರನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲವೇ? ಅದರಂತೆ ಆ 
ಚ ಇನ್ನು ಹೊಸ ಜೀವನವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಪತಿಯ ಮನೆಯನ್ನು 
ಬೆಳಗಬೇಕಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಮೊದಲ ಜೀವನದ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡ 

ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅಂದು ಅವಳ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅದೆಂತಹ ಆಂದೋಲನವು ಇರ 
ಬಹುದು ! ಇಂಥ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಆ ರ ದೀಸಗಳೆ ದರ್ಶನ, ಈ 
ಬ ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು ಬೀರುವಂತೆ ನಿ ಮ್ಮಗಳ ಆತ್ಮಚಂದ್ರನೂ ಪ್ರಕಾ 
ಶಿಸಲಿ 

4 ನ ಅವೆ ಆತ ಜ್ಯೋತಿ, ತೈ ಲನ, ಬತ್ತಿ ಬುರು ನಹಿಜಾತೀ, 
ಜೈಸೆ ಮಾಣಿಕ ಮೋತಿ, ರಿಲ ಮಿಲ ಮುಲ ಮಿಲ್ಕ ಸಿಶಿದಿನಿ ಚಮಕೆ 
ಜೈಸೆ ನಿರ್ಮಲ ಜ್ಯೋತಿ | ಕಹತ ಕಬೀರ ಸುನೋ ಭಾಯಿ ಸಾಧೋ 
ಘರ ಘರ ವಾಚತ ಸೋಧಿ! 

ಹಗಲಿರುಳು ಒಳಹೊರಗೂ ಹೊಳೆಯುವ ಆ ದಿವ್ಯ ಸ್ವರೂಪ ನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಿರಿ. ಮನೆಮನೆಗೂ ಪುರಾಣ , ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಓದುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೇನು? ಮುತ್ತು ಮಾಣಿಕಗಳಂತೆ ಆಖಂಡವಾಗಿ ಪ್ರಕಾಶಿಸುವ, ಬತ್ತಿ 
ಎಣ್ಣೆಗಳು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಂದದಿರುವ, ಸಂತತ ಪ್ರ ಪ್ರ ಕಾಶಮಯನಾಗಿರುವ 
ಆ ಆತ್ಮತತ್ವವನ್ನು ಕಾಣುವವರು ಯಾರು? ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ವಧೂವರರೇ, 
ನೀವು ಅಂತಹದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಿ ರಿ. ಕ್ರ ಸ ನಿಷಯನನ್ನು ಸಂತ್ಲೆ ಸಿ, 
ಮನಸ್ಸಿನ ಪ್ರಸನ್ನತೆಯನ್ನು, ಸ ಪೂರ್ಣ ಪ್ರಸನ್ನತೆಯನ್ನು ಗಳಿಸಿರಿ 
ಪ ಆನಂದವನ್ನು ಹೊಂದಿರಿ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾದ ಮಾನವನ ಚೌಲ ಉಪನ 
ಯನ ಸಂಸ್ಥಾ ರಗಳಿಂದ ಹಿಡಿದು ಅವನ ಅಂತ್ಯ ಸಂಸ್ಕಾ ರದವಕೆವಿಗೂ 
ಇಂತಹ ಸಂಕೇತಗಳು ಇರುತ್ತವೆ. ಮಾನವನ ಕವಿಸ 'ಂಸ್ಕಾ ಮಾಡುವಾಗ 
ಅದರ ಮುಂದೆ ಒಂದು ಗಡಿಗೆಯನ್ನು ಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. po ದೇಹವು 


* ಸಂಕೇತಗಳು ೨೪೭ 





ಪಾ ಚಾ ಹಾ... ಎ. ಉಷಾ ವ ಪರ್ಚ ರ್ಶ ಾಪಾವತಾ 20ಎ 


ಕೂಡ ಇದರಂತೆ ಮಣ್ಣಿ ನದಿತ್ತು, ಅದು ಒಡೆಯಿತು, ಇದರಲ್ಲಿ ಅಳುವಂತ 
ಹದಿಲ್ಲ, ಇದೆಲ್ಲವೂ ನೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಎಂದು ಸೂಚಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆ ರಕ್ಕೆ ಸ್ನಾನ 
ಮಾಡಿಸಿ, ಹೊಸ ವಸ್ತ್ರ ಹೊದಿಸಿ, ಭಸ್ಮಾದಿಗಳನ್ನು ಹಚ್ಚಿ, ಅದನ್ನು 
ಒಯ್ಯುತ್ತಾರೆ, ಇದರಲ್ಲಿಯ ಯಾದರೂ ಪವಿತ್ರ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಇನ್ನು ಇದು 
ದೇವರ ಮನೆ ನೇರಬೇಕಾ ಕಾದ್ದರಿಂದ ಇದು ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಹೋಗಲಿ ಎಂಬದೇ 
ಉದ್ದೇರ ಇವೇ? ಅಂತ್ಯಕಾಲ ಸಮೀಪಿಸಿದಾಗ ಆ ದೇಹವನ್ನು ಭೂಶ 
ಯೈೈಯಲ್ಲಿ ಇಡುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿ ಬೇಡ, 
ಪೂರ್ಣ ಅನಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಹೊರಡಲಿ 1 ಮರಣವಾಶೊಡನೆ ಮುಖ 


ದಲಿತು 'ಸೀಪತ್ರವನ್ನು ಇಡುತ್ತಾರೆ. ಅದೆಂದರೆ ದೇವರು ಕೊಟ್ಟ ದೇಹ 
ಆತನಿಗೆ ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಅರ್ಪಣವಾಗಲಿ ಎಂದು. ಇನ್ನು ಈ ದೇಹ ನೀವರದು. 
ಕಿ ರೆ ಕೊರಳಲಿ ರುದ್ದಾಕ 


4 21 
ಹ್‌ ತ 
i Go 
ಯಿ 
ಈ set 


ಳಲ್ರಿ ಎಂದು. ಶಂಕರನೆಂದರೆ ಕಲಾಣದಾಯಕನಮು, ಆತ 


ನಿಗೆ ಪ್ರಿಯವಾದದ್ದು ಶುಭವೂ, ಕಲ್ಮಾಣದಾಯಕನೂ, ಮಂಗಲವೂ 
3) 
ಇರುತ್ತದೆ. ಬೆರಳಿನಲ್ಲ ಪಪಿತ್ರಕಗಳನ್ನು ಇಡುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ಬೆರಳುಗಳು 
ಸವಿತ್ರ ಕಾರ್ಯ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಭಾವನೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿದೆ 
ವಾರಕರಿ ಪಂಥದವರು, ಭಗವಾರುಂಡಾವನ್ನು ಸದಾ ತಮ 
೨) ಗಿ 1 ಚ್ಮ y 
ಹತ್ತಿರ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ತಾವು ಎಲ್ಲೇ ಇರಲಿ ಆ ದೇವರ ಸೈನಿಕರು 
ಎಂಬ ಭಾವನೆ, ಮಿದಾಯಿ ಏದಮತ್‌ ಗಾರರು ಕ್ಯಾವಿ ಒಟ್ಟಿಯನ್ನೇ 
ಧರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಒಣ್ಣವನ್ನು ಏಕೆ ಆಯ್ದ ದ ರೆ? ಅಕ್ಕಾವಿ ಬಣ್ಣ 
ತ್ಯಾಗವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತವೆ. ಸಂನ್ಯಾಸಿಯ ವಸ್ತ್ರಗಳು ಕ್ಯಾವೀ ಬಣ್ಣದವೇ 
ಇರುತ್ತವೆ. ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ತ್ಯಾಗದ ಮಹಾ ಯಜ್ಞ. 
ಯಜ್ಞಕ್ಕೆ ಜ್ವಾಲೆ ಮುಖ್ಯವಲ್ಲವೇ? ಡು ಒಣ್ಣ ನಾದರೂ ಕ್ಯಾವಿಯ 
6 ೨ ೦. 
ಬಣ್ಣವ ಥೇ ಹೋಲುವುದು ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಆ ಕ್ಯಾನಿ ಬಣ್ಣವನ್ನು 
ಆರಿಸಿದು. 
ಟಿ 


ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಜೊತೆಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಹಿಲಾಲು ಒಯ್ಯು 
ತ್ತಾರೆ. ಯಾನಾಗಲೂ ಬೆಳಕನ್ನು ಪೂಜಿಸುವವರು ಎಂಬ ಅರ್ಥ ಇದರಲಿ 


ಸ 


ಇರಬೇಕು. ಧರ್ಮದ ಅರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಆಚಾರ್ಯರು ಕತ್ತಲಲ್ಲಿದು 


ಟು 


ನಡೆಯುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಜ್ಞಾನ ಯಜ್ಞವು ಸದೈವ ಪ್ರಜ್ವಲ 
38 


೨೪೮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ತ್ರಿರಬೇಕು. ಜ್ಞಾನಸೂರ್ಯನು ಸದಾ ಪ್ರಕಾಶಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು. 

ಯಾತ್ರೆಯಿಂದ ತಿರುಗಿ ಬಂದ ಮೇಲೆ ನಾವು ಯಾವದಾದರೊಂದು 
ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ತಿನ್ನುವದನ್ನು ಬಿಡುತ್ತೇವೆ. ಇದರಲ್ಲಿದ್ದದ್ದರ ರಹಸ್ಯವನ್ನು 
ಭಗಿನೀ ನಿವೇದಿತಾದೇವಿಯವರು ಒಂದೆಡೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಯಾತ್ರೆಯ 
ನೆನಪು ನಮಗೆ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದು ನಾವು ನಮಗೆ ಬಹಳ ಪ್ರಿಯವಾದ 
ವಸ್ತುವನ್ನು ಬಿಡುತ್ತೇವೆ. ಯಾತ್ರೆಯೆಂದರೆ ಪವಿತ್ರ ವಸ್ತುವಿನ, ಸ್ಥಲದ 
ದರ್ಶನ; ಯಾತ್ರೆಯೆಂದರೆ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ತಂದೆರೆಯುನ 
ಅನುಭವ, ಈ ಅನುಭವವು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅಮರವಾಗಿ ಉಳಿಯಬೇಕು. 
ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ಗಂಗಾಸ್ನಾನ ಮಾಡಿದರೆ ಪ್ರಸನ್ನವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಮನೆಗೆ ಬಂದ ಕೂಡಲೇ ಈ ಅನುಭವವನ್ನು ಮರೆಯುತ್ತೇವೆ, ಆದ್ದರಿಂದ 
ಪ್ರಿಯ ದದಾರ್ಥವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವ ಸಂಕಲ್ಪ ಮಾಡುವದು, ನೀರುಳ್ಳೆ, 
ಮೋಸಂಬೆ, ನಿಂಬೆ ಹೀಗೆ ಯಾವದು ನಮಗೆ ಸ್ರಿಯವೋ ಅಂತಹ ಸಲ್ಲಿ 
ಯನ್ನಾಗಲೀ ಫಲವನ್ನಾಗಲೀ ಬಿಡುತ್ತೇವೆ. ಅಂದರೆ ಆ ಪದಾರ್ಥ ದೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಬಿದ್ದೊಡನೆ ನಮಗೆ ಈ ಅನುಭವದ ನೆನಪು ಆಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ನಾವು 
ಮಾಡಿದ ಯಾತ್ರೆ ಕಣ್ಣೆದುರು ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಮತ್ತೆ ಗಂಗಾನದಿಯ ನೆನಹು. 
ಆ ಸರಶಿನನ ನೆನಹು, ಆ ಗಂಗಾನದಿಯಲ್ಲಿ ತಪವನ್ನು ಆಚರಿಸಿದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಖುಷಿ, ರಾಜಯಸಿ, ಮಹಾಖುಹಿಗಳ ನೆನಹು. ಹೀಗೆ ನಾವು ಬಿಟ್ಟ ಒಂದು 
ಪದಾರ್ಥಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು ಹಿರಿದಾದ ಇತಿಹಾಸವೇ ನಮ್ಮೆದುರು ಬಂದು 
ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಮತ್ತೆ ಪುನಃ ಆ ಯಾತ್ರೆಯ ರಸವತ್ತಾದ 
ಅನುಭವವು ಆದಂತಾಗಿ ಆ ಅನುಭವವು ಜಾಗೃತವಾಗಿ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಆಳವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ, ಅದು ನಮ್ಮ ರಕ್ತದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಕೊಂಡು ಅಸ್ಸಿಗತ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಜೀವನದಲ್ಲಿ ದೊರೆತ ಇಂಥ ಅನುಭವಗಳ ಸಂಪತ್ತಿನ ಎಚ್ಚರವೇ 
ನಮಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ; ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಾವು ದರಿದ್ರ ಮಾನಸರಾಗಿದ್ದೇವೆ. 
ಕೀಳು ಹೃದಯ, ಕೀಳು ಮನಸ್ಸು ಇನ್ರೆಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಜೀವನದ 
ಜೋಳಿಗೆಯು ಮತ್ತೆ ಬರಿದಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಿಶೇಷ ರಸ ಸಸ್ಸ್ಟಿ 
ವೇಶಗಳ ಅನುಭವವೆಲ್ಲವೂ ಸೋರಿಹೋಗಿರುತ್ತದೆ. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರ 
ದರ್ಶನದ ಲಾಭವಾಗಿದ್ದರೆ, ಆ ದರ್ಶನದ ದಿವ್ಯ ಅನುಭವವನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಜೀವಾವಧಿ ಕಾದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಪರದೇಶಿ ವಸ್ತ್ರ ಬಹಿಷ್ಕಾರ, ಗ್ರಾಮೋ 


ಸಂಕೇತಗಳು 3೯೯ 
ದ್ಯೋಗಕ್ಕೆ ಉತ್ತೇಜನ, ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತಾನಿವಾರಣೆ ಇಂಥ ಕಾರ್ಯಗಳಿಂದ ಆ 
ದರ್ಶನದ ಅನುಭವವು ಅಮರವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಿಟುವದು. 
ಇಂಥ ಅನುಭವಗಳು ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಎರಡು ವಿಧದಿಂದ 
ಅಮರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವನು. ಒಂದು, ಕೆಲವು ವಸ್ತುಗಳ ತ್ಯಾಗದಿಂದ, 
ಇನ್ನೊಂದು ಕೆಲವು ವಸ್ತುಗಳ ಸ್ವೀಕಾರದಿಂದ. ಅಮಂಗಲದ ತ್ಯಾಗ, 
ಮತ್ತು ಮಂಗಲದ ಸ್ವೀಕಾರ; ಅಂದರೆ ವಿದೇಶೀಯ ತ್ಯಾಗ, ಸ್ವದೇಶೀಯ 
ಸ್ವೀಕಾರ. ಖಾದೀ ಧಾರಣ ಮಾಡಿದವನಿಗೆ ಅಖಂಡವಾಗಿ ಮಹಾತ್ಮಾಜಿ 
ಯವರ ನೆನಹು, ಖಾದಿಯ ಸ್ಪರ್ಶಮಾತ್ರದಿಂದ ಅವರ ದಿವ್ಯದರ್ಶನ 
ಪ್ರಸಂಗದ ಅನಂದಾನುಭವವು ಕಣ್ಣೆದುರು ಸುಳಿಯುವವು. ಇಂಥ 
ಅನುಭವಗಳನ್ನು ನಾವು ಎಂದೂ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳ ಬಾರದು. ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ನಾನು ರಿಜವಾಗಿ ಗಳಿಸಬೇಕಾದ ಸೊತ್ತು ಎಂದರೇನೇ ಇಂಥ ಪಾವನ 
ಗಳು. ಆದರೇನು? ನಾವು ಅವುಗಳನ್ನೇ ಮರೆತು ಚಲ್ಲಿ 
ಪ್ರವಾಸಕ್ಕೆ ಳುವಾಗ್ಗೆ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಮೊಸರು 
ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಆ ಅಂಗೈಯ ಹಾಕಿದ ಮೊಸರನ್ನು ಹಾಗೆಯೇ ತಿಂದು 
ಕ್ಸ ತೊಳೆಯದೇ ಹೋಗಬೇಕೆಂಬ ವಾಡಿಕೆ. ಆರೋಗ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಢತನದ್ದೆಂದು ಅನ್ನಬಹುದು. ಆದರೆ ಭಾನನಾ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಅದರಲ್ಲಿ ಕೋಮಲತೆಗೆ ಕೊರತೆಯೇ? ಮೊಸರು 
ರುಚಿರ ಮತ್ತು ಸಗ್ಗ ಪದಾರ್ಥ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ರುಚಿರ ಸ್ನೇಹ 
ಸಿಗ ತೆಯನ್ನು ಮರೆಯದಿರು, ಮತ್ತಾವ ಭಾವನೆಯಿಂದಲೂ ಆ ಸ್ನೇಹ 
ನ್ನು ತೊಡೆಯದಿರು, ಎಂಬ ಪವಿತ್ರ ಭಾವನೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಆಡಕಿದೆ. ಮನೆ 
ಯಿಂದ ಹೊರಡುವಾಗ್ಗೆ ರುಷ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಹೊರಡದೆ ಆರ್ದ್ರತೆ 
ಪ್ರೇಮ್ಕ ಸ್ನೇಹಪೂರಿತ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಹೊರಡು. ಅವುಗಳನ್ನು ಎಂದೂ 
ಮರೆಯದಿರು. 
ಅಳಿಯನಿಗೆ ತುಪ್ಪ ಆಪೋಶನವನ್ನು ಹಾಕುವ ಪರಿಪಾಠವು ವಿವಾಹ 
ಯದಲ್ಲಿದೆ. ಅದು ವಧುವಿನ ತಾಯಿಯ ಮನೋಭಾವವನ್ನು ತೋರು 
. ಅವಳು ಅನ್ನುತ್ತಾಳೆ. “ಈ ನಿಮ್ಮ ಅಂಗೈಯಲ್ಲಿ ನೀಡಿದ ಆಪೋಶ' 
ಕೇವಲ ತುಪ್ಪವಿರದೆ ಅದು ಪ್ರೇಮದ ದ್ಯೋತಕಪು. ನಿಮಗೆ ನನ್ನ 
ಳ ಜೀವನವನ್ನು ಅರ್ಶಿಸಿದ್ದೇನೆ. ನಿಮ್ಮ ಕೈ ಕಠೋರವಾಗದಿರಲಿ, 
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ಅದು ಸದಾ ಸ್ನೇಹಾರ್ದ್ರವಿರಲಿ. ಪ್ರೇಮಪೂರಿತ ಕರದಿಂದ ನನ್ನ ಮಗಳ 
ಕರವನ್ನು ನಿಮ್ಮ ಕರದಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದು ಇಡೀ ಜೀವನವನ್ನು ಸಾಗಿಸಿರಿ.?' 
ಇಂಥ ಆಸ್ಪೆ ಬೀಶಥವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ಅಳಿಯಂದಿರು ಎಷ್ಟು ಜನ ಪ್ರೀತಿ 
ಯಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ : ? ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗವನ್ನು ನೋಡಿದಾಗೆಲ್ಲ 
ನನ್ನ ಭಾ ತುಂಬಿಬರುತ್ತ ದ. ಆ ಅಳಿಯನ ಹೃದಯ ತುಂಬಿಬರು 
ತ್ರಿಡಿಯೋ ಏನೋ ನಾನರಿಯೆ. ನಾನಂತೂ ಈ ಸಂಕೇತದಲ್ಲಿ ಸೌಹಾರ್ದ 
ತೆಯ ಬ ಕಾ ಇತಿ 

ನಧೂನರರ ದೇಹಕ್ಕೆ ಅರಿಸಿಣವನ್ನು ಹಚ್ಚುತ್ತಾ ರ, ಅವರು ಉಡುವ 
ವಸ್ತ್ರಗಳಿಗೂ ಅರಿಸಿಣ ಬಣ್ಣವನ್ನು ತೊಡೆಯುತಾ ತೆ ಈ ಹಳದಿಯ 
ಬಣ್ಣದ ಅರ್ಥವೇನು? ಆರೋಗ್ಯ ದೃಃ ಸ್ಟ ಯಿಂದ ಅರಿಸಿಣವು ಉತ್ತಮ 
ವೆಂದು ಕೆಲವರು ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಅದೂ | ಆದರೆ ಇದು ಆರೋಗ್ಯದ 
ಪ್ರತೀಕವಪ್ಪೇ ಆಗಿರದೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಅರ್ಥವು ಇದಕ್ಕೂ ಶ್ರೇಷ್ಟ 
ಸಕು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ನಿಮ್ಮ ಸುಖಮಯವಾದ ಸಂಸಾರ ಜೀವನವು 
ಬಂಗಾರದಂತೆ ಕಾಂತಿಯುಕ್ತವಾಗಲಿ, ಎಂಬ ಮೇಲುಭಾವನೆ ಅದರಲ್ಲಿದೆ, 
ಮೈಯನ್ನು ಅಲಂಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಬಂಗಾರದಾಭರಣಗಳು ಇರಲಿ, ಇಲ್ಲ 
ದಿರಲಿ, ಅದರಿಂದ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಆತಂಕವೂ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಎಂಥ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಅಥವಾ ಪ್ರ ಸೃಸಂಗ ಬರಲಿ, ನಾವು ಆನಂದದಿಂದ ಶಾಂತಿಯುತ 
ರಾಗಿ ಬಾಳುವೆವು ಭಾವನೆ ಇರಬೇಕು ಅದರಲ್ಲಿ. ಹೃದಯದ ಸಿರಿ 
ಈ ಅರಿಸಿಣದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿ ತೋರುತ್ತದೆ. ಸಹಾನುಭೂತಿ ಎಂಬ ಸುವರ್ಣದ 
ಕೊರತೆ ಈ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಇಣಿಕಿ ನೋಡಬಾರದೆಂದೂ, ಜೀವ 
ನವೇ ಬಂಗಾರಮಯನವಾಗಲೆಂದೂ ಭಾವನೆಯು ಎದ್ದು ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಇನ್ನು ಸಂಕ್ರ ಮಣದ ದಿನ ನಾವು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಎಳ್ಳು ಬೆಲ್ಲವ ನ್ನು ಹಂಚು 
ತ್ತೇವೆ, ಎಳ ಸ ಅಂದರೆ ಸಗ್ಗ) ನ್ನ ಸ್ನೇಹ, ಈ ಸೆ ತರಲ್ಲ ಬೆಲ್ಲ ಅಂದರೆ 
ಸವಿಯನ್ನು ಬೆರೆಸುವದು. ಅಂದರೆ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಕೃತ್ರಿ ಮ ಸ್ನೇಹವನ್ನು, 
ಒಳಗೆ ತ್ರೇಷ ತುಂಬಿದ ತೋರಿಕೆಯ ಸ್ನೇಹವನ್ನು ೫0 ಮಾಡದೇ 
ಇರೋಣ, ಸದ್ಭಾವನೆಯಿಂದ ತುಂಬಿದ | ಹೊರಗೂ ಒಂದೇ ತೆರನಾದ 
ರುಚಿರ ಸ್ನೇಹದಿಂದ ಕೂಡಿ ನಡೆಯುವಾ, ಹಿಂದಾದ ಅದರಲ್ಲಿಯ ಕೊರತೆ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ಕಳೆದು ವರ್ತಿಸೋಣ. ಇಂದಿನಿಂದ ನಮ ್ಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಸಂಕ್ರಮಣವಾಗಲಿ, ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗಲಿ, ಮೊದಲಿನ ತ್ವೇಣ, ಮಾತ್ಸರ್ಯ 
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ಗಳು ಅಳಿದು ಕೇವಲ ಪ್ರೀತಿ, ಸ್ನೇಹಗಳೇ ಇಂದಿನಿಂದ ಬೆಳೆದುಬರಲಿ. . 
ಹೋಳೀಹುಣ್ಣಿವೆಯ ದಿನ, ಹೋಳಿ ಆಡಿ ಹೊಯ್ಕೊಳ್ಳುವದು. 

ಈ ಹಬ್ಬವು ಮೊದಲು ೧೫ ದಿನಗಳಿಂದಲೇ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ' 
ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿರುವ ವಿಷಯ ನಾಸನಾನೃತ್ತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಹೊರಗೆಡನಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಭಸ್ಮಮಾಡುವದೇ ಇದರ ಉದ್ದೇಶ. 
ಏನಿದೆ ನಿನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ? ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಈ ಹತ್ತು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರಿಕೊಂಡು 
ಬಿಡು. ಹೆತ್ತು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಸಣ್ಣ ಸಣ್ಣ ಹೋಳಿ, ಮುಂದಿ ಪೂರ್ಣಿಮೆಯ 
ದಿನ ಪ್ರಚಂಡ ಹೋಳಿ, ಅಂದರೆ ಅಂದು ಎಲ್ಲ ದುರ್ನಿಷಯಗಳನ್ನು, 
ಜೀವನದಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಹೊಲಸನ್ನೂ ಇಂದು ಸುಟ್ಟು ಸೂರೆಗೊಂಡಿದ್ದೇನೆ 
ಎಂದು ಬೊಬ್ಬೆಕುಟ್ಟಿ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಡಂಗುರ ಸಾರಿ ಹೇಳುವ ದಿನ, ಇದೇ 
ನೋಡಿರಿ, ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಹೊಲನೆ್ರನನ್ನೂ ಇಂದು ಸುಟ್ಟು ಭಸ್ಮಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. 

ಇನ್ನು ಈ ಅಂಗಾರದೊಳಗಿಂದ ಹೊಸ ಜೀವನ ಬೆಳೆಯಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಜೀವನಕ್ಕೆ ಹೊಸ ರಂಗು ಬರಬೇಕಾಗಿದೆ. ಹೋಳಿ ಆಗದೆ ರಂಗಪಂಚಮಿ 
ಇಲ್ಲ! ಜೀವನದಲ್ಲಿಯ ಹೊಲಸನ್ನು ಸುಟ್ಟಬಳಿಕ ಅಲ್ಲವೇ ಒಣ್ಣ ಇಟಿ 
ವನ್ನು ಆಡುವದು ? ಆನಂದವನ್ನು ಹೊಂದುವದು? ಶಂಕರನ ಗುಡಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಭೂಂ, ಭೂಂ ಎಂಬ ಧ್ವನಿ ಮಾಡುವ ಪರಿಪಾಠ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಯಾಕಂದರೆ ಶಿವನೇ ಅಲ್ಲವೇ ಮದನನನ್ನು ಸುಟ್ಟವನು? ಶಿವಾಲಯದಲ್ಲಿ 
ಲಿಂಗದೆದುರು ಆವೆಯು ಇರುತ್ತದೆ. ಅದು ಏತರ ದ್ಯೋತಕ? ನೀನು 
ಕೂಡ ಆ ಆವೆಯಂತೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸ್ಟಾಮಿಯಾಗಿರಿ. ಆವೆಯು 
ಇಂದ್ರಿಯದಮನದ ಸಂಕೇತ, ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿ ಸೇರಿದೊಡನೇ ಘಂಟಿ 
ಬಾರಿಸುವದರಲ್ಲಿ. ಯೋಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾದ ಅನುಹತ ಧ್ವನಿಯ ಕಲ್ಪನೆಯು 
ಇರುತ್ತದೆ. ಜೀನ, ಶಿವರು ಒಂದಾದರು! ಸಮಾಧಿಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಾರಂಭ 
ವಾಗಿದೆ, ಆನಂದ ಗೀತೆಯು ಆರಂಭವಾಗಿದೆ. ಆಗ ಜೀವನ ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ 
ಮಂಗಲವಾದ್ಯ ಧ್ವನಿ ಅನುಹತ ಧ್ವನಿಯ ಗರ್ಜನೆ ಕೇಳಬರುತ್ತದೆ. 
ಯೋಗ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸಾಧಕರಿಗೆ ಈ ಆನುಹತ ಧ್ವನಿಯು ಕೇಳ 
ಬರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅನುಹತ ಎಂದರೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಬೆಳೆಯು 
ವಂಥ ಸಂತತ ಅಖಂಡ ಧ್ವನಿಯೊಂದು ಕೇಳಬರುತ್ತಿದೆ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. 
ಘಂಟಾವಾದನದಲ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ಅರ್ಥ ಸೂಚಿತನಿರಬೇಕೆಂದು ಅನಿಸು 
ತ್ತದೆ. ಅಥವಾ ದೇವನ ದರ್ಶನವಾಯಿತು. ಮಂಗಲವಾದ್ಯ ಬಾರಿಸ 
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ಬೇಕೆಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇರಬಹುದು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ವಿಶ್ವದ ವಿಸ್ತಾರವನ್ನು 
ನಡೆಸುವದರಲ್ಲಿ ಮಗ್ನನಾದ ದೇವರನ್ನು ಕರೆಯಲು ಈ ಘಂಟಾನಾದವು 
ಇರಬಹುದು. “ದೇವರೆ, ಒಂದು ಕ್ಷಣ ನಿನ್ನ ಬಾಗಿಲಲ್ಲಿ ಬಂದಿದ್ದೇನೆ. 
ಇದೊಂದು ಕ್ಷಣ ಸಂಸಾರದ ಕೆಸರಿನಿಂದ ಕಾಲುಕಿತ್ತುಕೊಂಡು ನಿನ್ನ ದಿವ್ಯ 
ದರ್ಶನ ಸುಖವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದೇನೆ.” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಭಾವವೂ ಇದರಲ್ಲಿ 
ಅಡಕವಾಗಿರಬೇಕು. 

ತುಂಬಿದ ಕೊಡಕ್ಕೂ ಬಹಳ ಮಹತ್ತನದೆ. ವಿವಾಹಕ್ಕಾಗಿ ವರನನ್ನು 
ಕರತರುವಾಗ್ಗೆ, ತುಂಬಿದ ಕೊಡಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತು ಸುವಾಸಿನಿಯರು 
ಅವನೆದುರು ಬರುತ್ತಾರೆ. ಈ ಜೀವನವಾದರೂ ಒಂದು ಕೊಡದಂತಿದೆ. 
ಆದರೆ ಬರಿ ಕೊಡಕ್ಕೆ ಬೆಲೆಯಿಲ್ಲ, ಅಂತೆಯೇ ಒರಿದಾದ 
ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. ತುಂಬಿದ ಕೊಡವನ್ನು ಯಾರಾದರೂ ತಲೆಯ ಮೇಲೆ 
ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಅದರಂತೆಯೇ ಸತೃೃತಿ. ಜ್ಞಾ ವ 
ತುಂಬಿದ ಜೀವನನಿದ್ರರೆ, ಜನತೆ ನಿಮ್ಮನ್ನು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಆಂತು ನಲಿಯು 
ತ್ತದೆ, ಬರಿಯ ಕೊಡವು ಹೇಗೆ ಆಮಂಗಲವೋ, ಹಾಗೆ ಬರಿದಾದ 
ಜೀವನವೂ ಅಮಂಗಲವೇ. “ಕಾರಣ ನಿಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ಮಾಂಗಲ್ಯ 
ದಿಂದ ತುಂಬಿರಿ” ಎಂದು ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತಿವೆ ಈ ತುಂಬಿದ ಕಲಶಗಳು. 

ದೇವರನ್ನು ನೀರಾಂಜನದಿಂದ ಆರತಿ ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿದ್ದ ಅರ್ಥವಾ 
ವುದು? ನಿಜವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಜೀವನವೇ ಪ್ರಜ್ವಲಿಸಿ ದೇವರಿಗೆ ಆರತಿ ಮಾಡ 
ಬೇಕು. ಜೀವನದ ಬತ್ತಿ ಸತತವಾಗಿ ಉರಿಯುತ್ತಿರಬೇಕು. ನೀರಾಂಜನ 
ವನ್ನು ಆರತಿ ಮಾಡುವಾಗ, “ದೇವರೇ, ಈ ಜೀವನ ಬತ್ತಿಯು ಸಮಾಜ 
ಕಾಗಿಯೇ ಸವೆಯಲಿ'' ಎಂದು ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಬೇಕು. ಪಂಚಾರತಿ ಎಂದರೆ 
ಪಂಚಪ್ರಾಣಗಳ ಆರತಿ. ಈ ಪಂಚಪ್ರಾಣಗಳನ್ನು ದ್ರೈಯಕ್ಕಾಗಿ ಧಾರೆ 
ಎರೆಯಬೇಕು. 

ದೇವರಿಗೆ ಊದುಬತ್ತಿಯನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುವಾಗ, “ದೇವರೇ, ಈ 
ಜೀವನವನ್ನು ಉರಿಸಿ ನಿನಗೆ ಸುಗಂಧನನ್ನು ಬೀರುವೆನು'' ಎಂಬ 
ಭಾವವಿದೆ. ಉರಿಯದೇ ಸುಗಂಧ ಹೊರಡದು. ಚಂದನ-“ದೇಹವನ್ನು 
ಚಂದನದಂತೆ ಸವೆಸಿ ನಿನಗೆ ಗಂಧವನ್ನರ್ನಿಸುವೆ'' ಎಂಬರ್ಥವಿದೆ. 
ಅದರಂತೆ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ. ದೇವರನ್ನು ಪುನಃ ಪುನಃ ಸುತ್ತುವರಿಯುವದರಿಂದ 
ಆತನ ಮೂರ್ತಿಯ ನೆನಹು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅಖಂಡವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. 
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ನಾವು ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ ಹಾಕಿದಷ್ಟು ಸಲ ಅದು ನಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಾಗು 
ತ್ತದೆ, Re ್ಟ ತಿಯೊಬ್ಬನೂ ತನ್ನ ಧ್ಯೇಯದ ಸುತ್ತುವರಿಯಬೇಕು. 
ಕೂಲಿಕಾರರ 23 ಮಾಡಬೇಕು, ಅನ್ನುವವನು ಹಗಲಿರುಳು ಕೂಲಿ 
ಕಾರರಲ್ಲಿ ಸುತ್ತುವರಿಯುತ್ತಾ ಇರಬೇಕು. ಅವರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಬೆಕೆಯ 
ಬೇಕು, ಅವರ ಕುಂದುಕೊರತೆಗಳನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕು. ಅವರ ಜೀವ 
ನದಲ್ಲಿದ್ದೆ ಅಡ್ಮಿಆತಂಕಗಳನ್ನು ದೂರಮಾಡಲು ಪ್ರಯತ್ನಿ ಸಬೇಕು. ಅವರ 
ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ಅನಂದನಿದೆಯೋ, ದುಃಖದ ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಯುತ್ತದೆಯೋ, 
ಅವರ ಹೊಟ್ಟಿಗೆ ಸ್ಫವೇದ್ಯ ಸಿಕ್ಕಿದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ನೋಡ 
ಬೇಕು. ಸ್ರೀ ಸಭೆ ಲಕ್ಷಾವಧಿ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿದ ಕೆ (ಟ್ಯವಧಿ ಜನರ 


ಸೇವೆ ಮಾಡಬಯಸಿದಕ್ಕೆ, ಬಸ್ಯ ಸಧಾ ಭಕ್ತರು. ಹ; ಳ್ಳಿಗಳ ಯೇ ವಾಸಿಸ 
ಬೇಕು. ಆ ಛಿ ಶಿವಮಂದಿರವಾಗಬೇಕು. ಈ ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿ 
ರುವ ಸ ಸ್ವರೂಪವೇನು ? ಅವನು ಇರುವದೆಲ್ಲಿ? ಅವನು ತಿನ್ನುವ 
ದೇನು? ಮನೆಯಲ್ಲಿ ದೀಸನಿಜಿಯೋ? ಮನದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾ ನದೀಪವಿದೆಯೋ 
ಇದನ್ನೆಲ್ಲ Kade ಳ್ಳ ಜ್ಞಾನವೇ ನಿಮ್ಮ ಫ್ರೀಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ವಿದ್ಠಾಂಸರ ಸಹವಾಸದಲ್ಲಿದ್ದು ಆವರ ಸೇನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿರಿ, 
ಗ್ರಹೆಗಳ್ಲ ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಸುತ್ತುನರಿಶೀ ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು ಮೊರಕಿಸುವವ 
ಲ್ಲವೇ? ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಜ್ಞಾನಸೂರ್ಯನ ಸತು ತ್ರ ದಕ್ಷಿಣೆ 


ಲ ವ್ರ 
ಇಕಲು ಮರೆಯಬೇಡಿರಿ. 


ರನ್ನು ಶರಣುಹೋಗಿರಿ. 
ಈ ರೀತಿ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ ಮಾಡುತ್ತ ನಡೆದರೆ, ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರದಲ್ಲಿ ಈ 


ಧ್ಯೇಯ ದೇವರ ಪೂಜೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಎನಿಸುವದು. “ನಿನ್ನ ಮೂರ್ತಿ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಮೂಡಲಿ” ಎಂದೆನ್ನ ಬೇಕೆಂದು ೯ ಅನಿಸುವದು. ಈ ಜೀವ 
ಹೆಗಲಿರುಳು ಧ್ಯೇಯ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರಬೇಕು. ಈ ಭಾವನೆಯಿಂದ 
ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆಯಾದಮೇಲೆ ಸಾಸ್ಟಾಂಗ ನಮಸ್ಕಾರವನ್ನು ಮಾಡುವದು. 
ಕೊನೆಗೆ ಮಂತ್ರಪುಷ್ಪ ಇದು ಜೀವನ ಪುಷ್ಪದ ಚಿರ ಸಮರ್ಪಣೆಯ 
ಸಂಕೇತ 
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ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಸೂರ್ಯ ಉದಯನಾದೊಡನೇ ಹೂವು ಅರಳುತ್ತದೆ, 
ಪಕ್ಷಿಗಳು ಹಾಡುತ್ತವೆ, ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಹಾರುತ್ತನೆ, ಪಶುಗಳು ಓಡಾಡ 
ಹತ್ತುತ್ತವೆ, ಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತವೆ. ವಿಶ್ವಂ 
ಭರನ ವಿಶ್ವಚಾಲನೆಯ ಕಲ್ಪನೆ ಈ ಸೂರ್ಯನ ಕಾರ್ಯದಿಂದ ಕೆಲನುಟ್ಟಿ 
ಗಾದರೂ ಬರುವದು,  ಸೂರ್ಯೋಸಾಸನೆಯೆಂದರೆ ವಿಶ್ವೇಶ್ವರನ 
ಉಪಾಸನೆ. 

ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯೂ ಒಂದು ಪ್ರತೀಕವೇ. ರಾಮನ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿದೊಡನೆ ಆತನ ಚರಿತ್ರೆ-ಇಡೀ ರಾಮಾಯಣವೇ ಕಣ್ಣೆದುರು 
ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಆ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಅವನ ಜೀವನದಲ್ಲಿಯ ಪಾನಿತ್ರ ಕನು ಸಂಗ್ರಹ 
ರೂಪವಾಗಿ ಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡುತ್ತದೆ. 

ಶಿಲಾಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು ಕಾಣಲು ಮನೆಬಿಟ್ಟು ಹೊರಗಾದರೂ ಹೋಗ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೂ ಶಿಲಾಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದು ಕಷ್ಟದ 
ಕೆಲಸ, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಂದಲೂ ನಾಮವೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹಿರಿದಾದ ಪ್ರತೀಕವು. 
"ಇಂದ್ರನ ಸ್ವರೂಪ ಹೇಗಿದೆ, ಇಂದ್ರನ ಮೂರ್ತಿ ಹೇಗಿದೆ?” ಇದಕ್ಕೆ 
ಮಾಮಾಂಸಕರ ಉತ್ತರ ಹೀಗೇ ಇದೆ. “ಇಂ” ಮತ್ತು “ದ್ರ'' ಇಂದ್ರ. 
ಈ ಎರಡು ಅಕ್ಷರಗಳೆಂದರೆ ಇಂದ್ರನ ಸ್ವರೂಪ, ಇದು ಅವನ ಅಕ್ಷರ 
ಮೂರ್ತಿ, 

ಪರಮೇಶ್ವರನು ಓಂ ಕಾರ ಸ್ವರೂಪಿ ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. 
ರಾಮ, ಕೃಷ್ಣ ಮುಂತಾದ ಬಹಳ ಹೆಸರುಗಳುಳ್ಳ ರೂಪ ಏತಕೆ? ಈ 
ಎಲ್ಲ ಹೆಸರಿನ ಸಾರವೆಂದರೆ “ಓಂ” ಈ ಇಡೀ ಶಬ್ದಸೃಷ್ಟಿಯ ಮಥನದಿಂದ 
“ಓಂ” ಅಕ್ಷರವು ನಿರ್ಮಿತವಾಗಿದೆ. “ಓಂ'' ಅಕ್ಷರದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಸ್ವರಗಳ, 
ವ್ಯಂಜನಗಳ, ವಾಜ್ಮಯದ, ವೇದಗಳ ಸಮಾವೇಶವಾಗಿದೆ. ಓಂ 
ಇದು ಪರಮೇಶ್ವರನ ಶಬ್ದಮೂರ್ತಿ, ವಾಜ್ಮಯಮೂರ್ತಿ. 

ಶಿಲಾಪ್ರತಿಮೆಯನ್ನು ರಚಿಸುವದು ಕಷ್ಟ, ಮತ್ತು ಅದು ಭಂಗ್ಳು 
ವಾದದ್ದು, ಆದರೆ ಈ ಶಬ್ದಮೂರ್ತಿಗಳು ಸುಲಭ ಮತ್ತು ಅಕ್ಷರ ಎಂದರೆ 
(ಅಭಂಗ). ನನ್ನ ತುದಿಯಲ್ಲಿರುವ ರಾಮ, ಶಿವ ಎಂಬೀ ಅಕ್ಷರ ಮೂರ್ತಿ 
ಗಳನ್ನು ಯಾವ ಮುಸಲ್ಮಾನನೂ ಒಡೆಯಲಾರ. 

ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಾಮವು ಬಹಳ ಮಹತ್ವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 
ನಾನೋಚ್ಚಾರವಾದೊಡನೇ ಎಲ್ಲವೂ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ. ಇಡೀ ಇತಿ 
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ಹಾಸವೇ ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ಆದರಲ್ಲಿ ಸಮಾವೇಶನಾಗಿರುತ್ತದೆ. ತಾಯಿ” 
ಎಂದೊಡನೆ ತಾಯಿಯ ಪ್ರೇನುದ ಅನಂತ ಸ್ವರೂಪದ ನೆನಹು ಬರುತ್ತದೆ 
«ಶಕಂದಾ?' ಎಂದೊಡನೇ ತಾಯಿಗೆ ಕಂದನ ನೂರಾರು ಸ್ಮ ತಿಗಳು 
ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಡುತ್ತವೆ. ಖುಷಿ ತರ್ಪಣವನ್ನು ಬಿಡುವಾಗ ನಾವು ಅನರ 
ಹೆಸರನ್ನು ಉಚ್ಚರಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿಯೇ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವು ತುಂಬಿ 
ರುತ್ತದೆ. ಕಾಲವು ಮುಂದೆ ಹೋದಂತೆ ಇತಿಹಾಸವು ದೃಢನಾಗುತ್ತ 
ಕೊನೆಗೆ ಒಂದು ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ರೂಪಹೊಂದುತ್ತದೆ. ನಸಿಷ್ಕಂ ತರ್ಪ 
ಯಾನಿ), ಅತ್ರಿಂ ತರ್ನಯಾನಿ ಎಂದು ಆ ಪರಮ ಖುಸಿಗಳ ಹೆಸರು 
ಗೊಂಡು ತರ್ಪಣ ಕೊಡುವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಆ ವಸಿಷ್ಠಾದಿ ಖುಹಿಗಳ ನಾಮ 
ವೆಂದರೆ ಕೇವಲ ಪಾನಿತ್ರ್ಯವು. ರಾಮು ಎಂದು ರಾಮನಾಮೋಚ್ಚಾರ 
ಮಾಡಿದೊಡನೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಒಂದು ಪವಿತ್ರ ಭಾವನೆಯ ಸಂಸ್ಕಾರವೇ 
ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಪ್ರಿಯ ಭಾರತವರ್ಷ, ಎಂದೊಡನೆ ನಮ್ಮೀ ಮಾತೃ 
ಭೂಮಿಯ ಸಾವಿರಾರು ವರುಷಗಳ ಉಜ್ಜಲ ಇತಿಹಾಸವು ಕಣ್ಣೆದುರು 
ನಿಂತು ಅದರಲ್ಲಿಯ ಸುಂದರ ಚಿತ್ರಗಳು ಮನದ ಪಟಲದ ಮೇಲೆ 
ಒಂದೊಂದಾಗಿ ಮೂಡುತ್ತವೆ. ಶಿನಛತ್ರಸತಿ, ಹರಿಹರ, ಬುಕ್ಕ, ವಿದ್ಯಾ 
ರಣ್ಯರು, ರಾಜಸಿಂಹ, ಪದ್ಮಿನಿ, ಚೈತನ್ಯ, ಅಶೋಕ ಇಂಥ ಅನೇಕ 

ಜಕೀಯ್ಯ ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ವೀರರ ಉದಾತ್ತ ಚರಿತ್ರೆ ಚಿತ್ರಗಳ 
ನೆನಹಿನಿಂದ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ವಿವಿಧೆ ಸಂಸ್ಕಾರದ ಮಹಾ ಆಂದೋಲನವೇ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಾಮೋಚ್ಚಾರಣೆಗೆ ಇಷ್ಟೊಂದು 
ಮಹತ್ವದ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ಈಶ್ವರನ ನಾಮೋಚ್ಚಾರಣೆಗಾಗಿ ನಾವು ಯಾವದೇ 
ಬೆಲೆಯನ್ನು, ಹಾಗೂ ದಕ್ಷಿಣೆ ದ್ರವ್ಯಾದಿಗಳನ್ನೇನೂ ಕೊಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
ಅಂತೆಯೇ ಸಂತರು “ರಾಧೇ ಕೃಷ್ಣ ಬೋಲ ಮುಖಸೇ ತೇರೋ ಕ್ಕಾ 
ಲಗೇಂಗೆ ಮೋಲ” ರಾಧಾಕೃಷ್ಣ ನನ್ನು ನೆನೆ, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನೀನೇನೂ 
ಕೊಡಬೇಕಾಗಿ್ಲ, ಎಂದು ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಈ ಅಕ್ಷರ ಪ್ರತೀಕದಲ್ಲಿ ಅದ್ಭುತ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ಹುಣಸೀ ಹಣ್ಣು 
ಎಂದಕೂಡಲೇ ಬಾಯಿಯಲ್ಲಿ ನೀರು ಬರಲು ಪ್ರಾರಂಭ, ಮೆಣಸಿನಕಾಯಿ 
ಎಂದೊಡನೆ ಹಾ ಎಂದು ನಿಟ್ಟು ಸಿರುಬಿಡುವದು. ಇಂಥ ಕ್ಷುಲ್ಲಕ ಪದಾರ್ಥ 
ಗಳ ನಾಮದಿಂದಲೇ ಇಷ್ಟು ಪರಿಣಾಮಗಳಾಗುತ್ತಿರುವಾಗ ಈ ನಾಮ 
'ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಕಡಿಮೆಯೆಂದು ರೆಕ್ಕಿಸಬೇಡಿರಿ. ನಾಮವನ್ನು ಹೀಯಾ 
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೩೦೬ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಳಿಸಬೇಡಿರಿ. ಅಖಂಡ ಸ್ರಸಂಚನೇ ನಾಮರೂಪಾತ್ಮಕವಿದೆ. ಇಡೀ 
ಪ್ರನಂಚನಾದರೂ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿಯೇ ಬೆರೆತು ಕೊನೆಗೆ ನಾನವಷ್ಟೇ ಉಳಿ 
ಯುವದು! ಆದುದರಿಂದಲೇ ಹೆಸರು ಪಡೆಯಿರಿ, ಕೀರ್ತಿ ಗಳಿಸಿರಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುವದರಲ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ಅರ್ಥವಿದೆ, 

ಇಲಿ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಬೆಳೆಯುವ ಸಂಸ್ಥತಿಯು. ' 
ಈ ಬೆಳೆವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಹೊಸ ಕುರುಹುಗಳು ಬರುವದು ಸಹಜ, 
ಹೊಸ ಹೊಸ ತತ್ವಜ್ಞಾನಗಳೊಡನೆ ಹೊಸ ಹೊಸ ಕುರುಹುಗಳು ಶಲೆ 
ದೋರುತ್ತವೆ. ಸದ್ಯದಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಭೆಯ ಕ್ರಿವರ್ಣದ ಭಾರತೀಯ 
ಬಾವುಟನು- ಆ ಮೂರು ವರ್ಣಗಳಿಂದ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಕೂಡುನಿಕೆ 
ಯನ್ನು ತೋರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಶೋಭಿಸುವ ಆ ರಾಟಿ 
ಯಾರನ್ನೂ ಹಿಂಡಿ ಹಿಪ್ಪಿಮಾಡದೇ, ಪರರನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸದೇ ಇರುವ 
ಸರಳ ಶ್ರಮ ಜೀನನನನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಿದೆ. ಚರಕವೆಂದರೆ ಸ್ವಾನಲಂಬ 
ನದ, ನಿರ್ದೋಷ ಶ್ರಮದ ದೊಡ್ಡಿಸ್ಮಿಕೆ, ಖಾದಿಯೊಂದು ನೂತನ 
ಪ್ರತೀಕವು! ಹೆಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಹಸಿವೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವ ದರಿದ್ರರ ನೆನಪು 
ಅಂದರೇನೇ ಖಾದಿ! ಕೆಂಪು ಬಾವುಟನೆಂಬ ಇನ್ನೊಂದು ಹೊಸ ಪ್ರತೀಕವು 
ಸಾನಕಾಶವಾಗಿ ಮುಂದೆ ಬರಲಿದೆ! ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ದುಡಿಶದಿಂದ ಬಾಳುವವರ 
ಒಕ್ಕಟ್ಟಿನ ಚಿನ್ನವಿದು. ಸುತ್ತಿಗೆ ಕುಡಗೋಲು ಇವು ದುಡಿತದ ದೊಡ್ಡಿ 
ಸ್ತನದ ಸಂಕೇತಗಳು, 

ಎಲ್ಲ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸುವ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಾವು 
ಬೆಳಿಸಬೇಕು. ಆಳವಾಗಿ ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಯು ಬಂದೊಡನೆ ಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಒಂದು ಬಗೆಯ ಆನಂದನೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ದೃಷ್ಟಿ ಇದ್ದರೆ ಬಗೆಬಗೆಯ 
ಚಿನ್ನಗಳಲ್ಲಿ, ಬಗೆಬಗೆಯ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಾಣುವೆವು. ಸಕಲ 
ವಸ್ತುಗಳ ಅಂತರಂಗವನ್ನು ಕಂಡು ಅದರಲ್ಲಿಯ ರಸವನ್ನು ಅನುಭವಿಸು 
.ನೆವು. ಕೇವಲ ಮೇಲ್ತೊಗಟೆಯಿಂದ ಮಾನವನು ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದ 
ಲಾರ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅಂತರಂಗವನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕಾದರೆ 
ಅದರ ನಿಜ ಸ್ವರೂಪದ ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಿದ್ದರ್ಕೆ ಅದರೆ 
ಉಪಾಸಕನಾಗಬೇಕೆಂದರೆ ಆಳವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಗಳಿಸಿರಿ. ಆಗ ಮಾತ 
ಈ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಅಂತರಂಗವು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಅರಳಿದುದು, ಪಾವಿತ್ರ್ಯದಿಂದ) 
ಅಲಂಕೃತವಾದುದು, ಸನಿಯಿಂದ ತುಂಬಿ ಬಂದುದು, ಆಶೆಯಿಂದ ಶೋಭಿ 


ಶೀ ಕೃಷ್ಣ ಹಾಗು ಅನನ ಕೊಳಲು 30೬. 
ತನಾದದ್ದು, ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಉಕ್ಕೇರುವಂತಹದು, ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮೆರುಗು 
ಪಡೆದು, ತ್ಯಾಗದಿಂದ ಉರಿದು, ಆನಂದ ಸರಿಪೂರ್ಣವಾದದ್ದು ಎಂಬದು 
ಕಾಣದೇ ಇರಲಾರದು. 


೨೨. ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಹಾಗು ಅನನ ಕೊಳಲು 


ಭಾರತೀಯ ಹೃದಯದ ಒಡೆಯರು ಇಬ್ಬರು; ಅಯೋಧ್ಯಾಪತಿ 
ರಾಮಚಂದ್ರ, ದ್ವಾರಕಾಧೀಶ ತ್ರೀ ಕ್ಸ ಸ್ಹ! ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ರಾಜ 
ಮಹಾರಾ ಸ ಆಳಿದರು, ಆದರೆ ತ್‌ ಸ್ಟಾ ನನು ಅಚಲವಾಗಿದೆ. 
ಇವರೀರ್ವರ ದಿವ್ಯಸ್ಥಾ ನದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಸತಾ ಧೀಶನೂ ಕೂಡಲಾರನು. 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂದರೆ ರಾಮು- ಕಷ ರು. 


೪೧ಣ 
ನಾನು ಈ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣ ಹ ತೀರ ಬೇರೆ ರೀತಿ 
ಯಲ್ಲಿಯೇ ಚಿತ್ರಿ ಸಲು ಇ ಚ್ಛೆ ಸುತ್ತಿನ. ಪ್ರೆ (ಮ-ಸ್ನೇಹಗಳ ಸಮತಾವಾದ 


ವನ್ನೇ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾವಿಸಿದ್ದ ಶಿಶುಪಾಲ, ಜರಾಸಂಧರಂಥ ವಜ್ರ 
ಮುಷ್ಟಿಯ ಸಮ್ರಾಟರನ್ನು ಮಣ್ಣುಮುಸೈಸಿದ್ದ. ಅಪತ್ತುಗಳಿಗೀಡಾದ 
ದ್ರೌಸದಿಯಂಥ ಮಹಾಸಿತಿಯರನ್ನು ಕಾಪಾಡಿದ, ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಅರ್ಜು 
ನನ ಸಾರಥ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದ, ಕೃಷ ಸನ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಕೃಷ್ಣ ಒಬ್ಬ ನೈಕಿ ಯೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವೂ ವಿಚಾರ 
ನನ್ನೇ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ: ಕೃಷ್ಣ ಕು ಪ್ರತೀಕವೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೇ 
| ನಿಚಾರ ಮಾಡುವವನಿದ್ದೆ ನೆ 

ಗೋಕುಲದ ಕೃ ಸ್ತ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅತಿ ಆಳವಾದ ಅರ್ಥವಿದೆ. 
ಸುರತರು 9 ಸೋ ಎಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ. ಗೋ ಎಂದರೆ ಆಕಳ 
ವೆಂದು ಇನ್ನೊ ಂದರ್ಥ, ಇರಲಿ. ಹಚ್ಚ ನೆಯ ಖಃ ಬು ನೋಡಿ ಆಕಳುಗಳು 
ಸ್ಟೈರವಾಗಿ ಅದನ್ನು ಮೇಯಲು ಹೋಗುತ್ತೆ. ಅದರಂತೆ ಇಂದ್ರಿಯಗ 
ಳೆಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳ 'ಭಿನ್ನುಪತ್ತಿ ಸ್ಟೈರವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಓಡುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮ 
ಜೀವನವೆಂದರೆ ಗೋಕುಲವು. ಕುಲವು ಎಂದರೆ ಸಮುದಾಯ, ಇಂದ್ರಿಯ 


ಗಳ ಸಮುದಾಯನೆಂದರೆ ಗೋಕುಲ. ಇಂಥ ಗೋಕುಲವು ನಮ್ಮೆ ಲರ 
ಹತ್ತಿರ ಅದೆ. 


ತಿಶಿಳ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಈ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಆನಂದದ ಅಭಾವ ಇದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಸುಖ ಸಮಾ 
 ಧಾನಗಳಿಲ್ಲ, ದಿವ್ಯ ಸಂಗೀತವಿಲ್ಲ, ಕೊಳಲಿನ ಮಧುರ ಸೊಲ್ಲು ಇಲ್ಲಿ ಕೇಳಿ 
ಸದು, ನೃತ್ಯ ಗೀತಗಳಿಲ್ಲ. ಈ ಜೀವನ ಗೋಕುಲದ ಪ್ರತಿ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಕ್ರದ್ಧೆ, ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು ತಾಂಡನವಾಡುತ್ತಲಿನೆ. ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಅತ್ತ ಎಳೆದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ಇತ್ತ ಎಳೆಯುನದು, ಮಗದೊಂದು ಬೇಕೆ 
ಕಡೆಗೆ ಎಳೆಯುವದು. ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ನೂರಾರು ಕಡೆಗೆ ಒಲವು, 
ಆದರಂತೆ ಮನಸ್ಸಿಗೂ ನೂರಾರು ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳು; ಈ ಎ್ಲ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಏಕತಾನತೆ ಇಲ್ಲ. ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲ, ಈ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ. 
ಬೆಂಕಿಯ ದೊಂಬೆಗಳೇ ಎದ್ದು ಕುಣಿಯುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಅಂತಃಕರಣದ 
ಯಮುನೆಯಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರದ ಕಾಲೀಯನು ಫೂತೃರಿಸುತ್ತಾನೆ; ಅಘಾಸುರ. 
ಡಂಭಾಸುರ, ಬಕಾಸುರರು ಈ ಗೋಕುಲವನ್ನು ಸೇರಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸು 
ತ್ತಾರೆ, ಹಗಲಿರುಳು ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಅಪಸ್ವರದ ಗದ್ದಲವೇ ಗದ್ದಲ! ಈ 
ಹೃದಯ ಮಂಥನವು ನಡೆದೇ ಇದೆ. ನಾವು ಸಮುದ್ರಮಥನದ ಕಥೆ 
ಕೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಸಮುದ್ರಮಂಥನವೆಂದರೆ ಹೃದಯ ಸಮುದ್ರದ ಮಂಥನವೇ! 
ಈ ಕೃದಯಸಾಗರದಲ್ಲಿ ವಾಸನಾ ವಿಕಾರಗಳ ತೆರೆಗಳು ಪ್ರತಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಏಳು 
ತ್ತಿವೆ, ಈ ನುಂಥನದೊಳಗಿಂದ ವಿವಿಧೆ ವಸ್ತುಗಳ ಪ್ರಾದುರ್ಭಾವವು ನಡೆದೇ 
ಇದೆ. ಸಿರಿಯು ಹೊರಬಿದ್ದು ನಮ್ಮನ್ನು ಮೋಹದಲ್ಲಿ ಕೆಡವುತ್ತಾಳೆ, ಅಪ್ಪಕಿ 
ಒಲಿಸುವಳು, ಸೆರೆ ಇದಿರಾಗುವದು. ಆ ಮೇಲೆ ಚಬಕದ ಏಟು, ಮತ್ತೆ 
ಪ್ರಚಂಡ ಶಂಖಧ್ಯನಿ. ಪ್ರೇಮುಚಂದ್ರನ ಉದಯ, ಇಲ್ಲವೆ ದ್ವೇಷದ 
ಹಾಲಾಹಲ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಸೆದ್ವಿಚಾರದ ಪೂಮಳೆಗರೆವ ಪಾರಿ 
ಜಾತದ ಉದ್ಭವ, ಮದದಿಂದ ಕಂಡವರನ್ನು ಕಾಲೈಳಗೆ ತುಳಿವ ಐರಾವತವು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಏನೇ ಆಗಲಿ, ಅಮರತ್ವ ಅಂದರೆ ನಿಜವಾದ ಸಮಾಧಾನ, 
ತೃಪ್ತಿ. ಇದು ಸಿಕ್ಕುವ ವರೆಗೆ ಈ ಹೃದಯಮಂಥನವು ನಡೆಯತಕ್ಕದ್ದೇ. 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಆಶಾಂತಿಯ ಮೂಲಕ ನಾನು ಕಳವಳಗೊಳ್ಳು 
ತ್ತೇನೆ. ದ್ವೇಷ ಮತ್ಸರಗಳಿಂದ ಸೊಕ್ಕಿದ ಈ ಜೀವನ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಕೊನೆಗೊಮ್ಮೆ ಕೃಷ್ಣ ಜನ್ಮವು ಆಗಲೇ ಬೇಕು. ನಂದ ಯಶೋಡೆಯರ 
ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಜನ್ಮವೆತ್ತುವನು. ನಂದ ಅಂದರೆ ಆನಂದ, 
ಯಶೋದೆ ಅಂದರೆ ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಕೊಡುವ ಸದ್ವೃತ್ತಿ. ಆನಂದವನ್ನು 
ದೊರಕಿಸಲು ಹಾತೊರೆಯುವ ಜೀವ, ಆ ಜೀವಕ್ಕೆ ಸಹಾಯವನ್ನು 


ಶೀ ಕೃಷ್ಣ ಹಾಗು ಅನನ ಕೊಳಲು ೩6 
ನೀಡುವ ಸತ್ಪವೃತ್ತಿ ಇವುಗಳ ಕಳಕಳಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಕೃಷ್ಣಜನ್ಮ, ಹೃದಯ 
ದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವ ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಜನ್ಮ 

ಕೃಷ್ಣಜನ್ಮ ಮತ್ತು ರಾಮಜನ್ಮದ ಕಾಲವನ್ನು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಕೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಅರ್ಥವಿದೆಯೆಂಬುನದು ಕಾಣುವದು. ರಾಮಜನನದ 
ವೇಳೆ ಚೈತ್ರದ ಉರಿಬಿಸಿಲಿನ ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಹನ್ನೆರಡು ಘಂಟಿ. ಜೀವನಪಥ 
ದಲ್ಲಿ ಕಾಲಿಡಲು ಜೀನನಿಗೆ ಬಿಸಿಲ ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಲು ಸುಟ್ಟು ಅರಳು 
ತ್ತಿಜೆ. ನೆಳಲು ಇಲ್ಲ ವಿಶ್ರಾಂತಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ... ಇಂಥ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ 
ರಾಮನು ಜನ್ಮವೆತ್ತುವನು. ಜೀವನು ತಳಮಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ, ಹೃದಯವು 
ದುಃಖದಿಂದ ತುಂಬಾ ಬಳಲುತ್ತಿದೆ. ದಶೇಂದ್ರಿಯ ರೂಪಿ ರಾವಣನ 
ಉಪಟಳವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಸಂಸಾರದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಉರೆಯ ಉಬ್ಬೆ ಎದ್ದು ಬಡಿ 
ಯುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಹೃದಯದ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಜೀವನನ್ನು 
ರಮಿಸುವ, ದಶೇಂದ್ರಿಯ ರೂಸಿಯಾದ ರಾವಣನನ್ನು ಸಂಹರಿಸುವ 
ರಾಮನು ಜನಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಇನ್ನು ಕೃಷ್ಣನ ಜನನಕಾಲ- ರಾಮನ ಜನನವು ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ 
ಹನ್ನೆರಡು ಘಂಟಿಯಲ್ಲಿ ಅದರೆ, ಕೃಷ್ಣನು ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿರುವನು. 
ಶ್ರಾವಣಮಾಸ, ಒಂಜೇ ಸವನೆ ಭೋರೆಂದು ಮಳೆ ಸುರಿಯುತ್ತ ಇದೆ. 
ಮೋಡಗಳಲ್ಲಿ ಗುಡುಗು ಮಿಂಚಿನ ಭಯಾನಕ ಅಬ್ಬರ, ಕಂಡು ಅಡಗುವ 
ಕತ್ತಲೆಗೂಡಿಸುವ ಮಿಂಚಿನ ಸುಳಿದಾಟ, ನೆರೆಯಿಂದ ತುಂಬಿ ಸೂಸಿ 
ಹರಿಯುವ ಯಮುನೆ- ಇಂಥ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಜನಿಸುತ್ತಾನೆ: 
ಯಾವ ಸಮಯದಲ್ಲಿ, ಜೀವನದ ಕೃಷ್ಣಪಕ್ಷದ ಮಧ್ಯನೋ ಅಂದು ಮಹಾ 
ಕಗ್ಗತ್ತಲೆ ಜೀವನವನ್ನೆಲ್ಲ ಮುತ್ತಿದೆ. ನಿರಾಶೆಯ ದಾರುಣ ಮೌನವೇ 
ಮೌನ, ಕಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ ಸಂತತ ನೀರಧಾರೆ, ಜೀವನ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಕಣ್ಣು ಕಾಣ 
ಲೊಲ್ಲವು. ಹೃದಯ ಯಮುನೆ ತುಂಬಿ ಹರಿಯುತ್ತಿದೆ, ದುಃಖದ್ಯೆ ನೃದ 
ಕಾರಾಗೃಹದ ಶೃಂಖಲೆಗಳು ಬಿಗಿಯಾಗಿನೆ.- ಇಂಥ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಕೃಷ್ಣನು ಜೀವನವನ್ನು ಸಂತಯಿಸಲು ಉದಯಿಸುವನು. 

ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಜೀವನವನ್ನು ಸುವ್ಯವಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತದುವವನು, 
ರಾಮನು ರಮಿಸುವವನು. ಕೃಷ್ಣನು ಆಕರ್ಷಿಸುವನನು, ಇಡೀ ಗೋಕು 
ಲವೇ ಅವನ ಬೆನ್ನುಹತ್ತುತ್ತಡೆ. ಕೃಷ್ಣನು ಗೋಪಾಲನಲ್ಲವೇ? ಗೋ 
ವೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಆತನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಒಡೆಯನು. ಆತನು 
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ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸಲು ಬಿಡುವನು. ಆದರೆ ಸ್ವೇಜ್ಛೆ ಯಿಂದಲ್ಲ; ಆ 
ಇಂದ್ರಿಯ ಗೋವು ಬೇಕಾದತ್ತ ಹರಿಯಬಾರದೆಂದೇ ಸುಂದರ ಮಧುರ 
ಮುರಲಿಯನ್ನು ಊದುನನು. ಆ ಮಧುರ ಗಾನದಿಂದ ಅವುಗಳಿಗೆ ಸುಖ 
ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಯಥೇಚ್ಛ ವಾಗಿ ಸುರಿಸುವನು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಆಕರ್ಷಿಸಿ ಸಂಯಮನದ ಸ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ದಿವ್ಯ ಸಂಗೀತವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುವನು. 
ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅವ್ಳ ಯನ್ನು ಕಳೆದ ದು ಸುವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ಟು 
ನ್‌್‌! ಕ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು. ನೀಂದ್ರರು ತನ್ಮು ಗೀತಾಂಜಲಿಯಲ್ಲಿ 
ಇಸ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. Ks ಯ ತಂತಿಗಳನ್ನು ಜೋಡಿಸುವದರಕ್ಲಿಯೇ 
ನನೆಲ್ಲವನ್ನು ಕಳಿದ್ಲಿ ನೊ ಆ ವೀಣೆ ನುಡಿಯಲ್ನೊ್ದು ಸಂಗೀತವು 


Fp: ಆಗಲ್ಲೊೋದು.” pe ಸಿತಿ ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಯೂ ಇದೆ. ನಮ್ಮ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮೇಳವಿಲ್ಲ. ಜೀವನದ ವೀಣೆ ಸರಿಯಾಗಿ ನುಡಿಯಲೊಲ್ಲದು. 
ಈ ಜೀವನ ವೀಣೆಗೆ ತಂತಿಗಳು ಏಳೇ ಅಲ್ಲ, ಸಾವಿರಾರು ತಂತಿಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ವೀಣೆ ಇದು. ಅನಂತ ತಂತಿಗಳಂದ ಕೂಡಿದ ಈ ಹೃದಯ ನೀಣೆ 
ಸಂಗೀತವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ನಿರ್ಮಿಸುವದು ಎಂತು? 

ಸಾವಿರಾರು ಎಳೆತಗಳೆಂದರೇನೇ ಈ ಚ ಇಂದು ಒಂದು 
ರೀತಿ ಅನಿಸಿದರೆ ನಾಳೆ ಮತ್ತೊಂದು ರೀತಿ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಕ್ಷಣ ಹೀಗೆಯೇ 
ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಎಣಿಕೆ, ಮರುಕ್ಷಣ ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಮಾಡುವ ಬಯಕೆ. 
ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ನಮ್ಮ ವಾಸನೆಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ತಾ ನವಿಲ್ಲದೇ ಕುಣಿಸುತ್ತಿವೆ. 
ಇಬ್ಬರು ಹೆಂಡಿರ ಜನತೆ! ಗಂಡನು ಹಣ್ಣಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅಂದಮೇಲೆ 
ಈ ಜೀವನಿಗೆ ವಾಸನಾರೂಪಿಗಳಾದ ಸಾವಿರಾರು ಚಂಚಲ ಸತಿಯರಿಂದ 
ಅವನ ಅವಸ್ಥೆ ನಿನಾಗಬಹುದು? ಈ ಎಳೆತಗಳು ಹಗಲಿರುಳು ನಡೆದೇ 
ಇವೆ. ಇದರಿಂದ ಹೈದಯವು ಬಲು ಭಾರದಿಂದ ಜರ್ಶುರಿತವಾಗಿ ಶಕ್ತಿ 
ಅಳಿದಿದೆ. ಇಂಥ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜೀವನು ಮರಣವನ್ನ ಪ್ರಲು ಹನಣಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಹದಿನಾರು ಸಹಸ್ರ ನಾರಿಯರೆಂದು ಕೇಳಿಲ್ಲವೇ? 
ಹದಿನಾರು ಸಾವಿರವೇಕೆ, ಹದಿನಾರು ಕೋಟಿ ಕೂಡ ಇರಬಹುದು. ಕ್ಷಣ 
ಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಮಾನಸಿಕ ಎಳೆತಗಳೇ ಈ ನಾರಿ 
ಯರು, ಅಂದರೆ ಗೋಪಿಯರು. ಈ ಗೋಸಿಯರು ಜೀವನನ್ನು ತಮ್ಮೆಡೆಗೆ 
ಎಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಅವರನ್ನೇ 
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ತನ್ನೆಡೆಗೆ ಎಳೆದು, ಅವರ ಮೇಲಿದ್ದ ಮೋಹಕ ವಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೇ ಅಪಹರಿಸಿ 
ಮರನೇರಿ ನಲಿಯುತ್ತಾನಂತೆ, ಆಗ ಅವರು ತಾಚಿ ಆತನಿಗೆ ತಲೆ 
ಬಾಗಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇದರಂತೆ ಮನಸ್ಸಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಒಲವು ಸುಂದರ ರೂಪವನ್ನು 
ಧರಿಸಿ ಹನ ಮೋಹಿಸುತ್ತವಿ. "ಗಟೆ' ಎಂಬ ಮಹಾಕನಿಯು, 
"ಫಾಸ್ಟ' ಎಂಬ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಓರ್ವ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬಾಯಿಂದ ನುಡಿಸುತ್ತಾ Py 
“ಇದು ಪಾಪವೆಂದು ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿತ್ತು: ಆದರೆ ಈ ಪಾಪವು ಎಂಥ ಸುಂದರ 
ವೇಷ ಧರಿಸಿತ್ತು? ಹಾಗೂ ಎಷ್ಟು ಮಧುರ ಮನೋಹರವಾಗಿ 
ಕಾಣುತ್ತಿತ್ತು!” 
ಆದರೆ ತ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಗೋನಿಯರ ಬಾಹ್ಯಸುಂದರ ರೂಪಕ್ಕಾಗಿ 
ಮರುಳಾದವನಲ್ಲ. ಅವನು ಆವರ ನಿಜಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿ, ಅವರ 
ಲಾಕ್ಷಣಿಕ ವಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೆ ಇ ಅಪಹರಿಸಿ, ಅವರಲ್ಲಿದ್ದ ನ್ಯೂನತೆಯನ್ನು ಕಲ 
ಮಲವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆಗಳಆ ಚಂಚಲ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳು ನಾಚಿ 
ಚಂಚಲತೆಯನ್ನು ತೊರೆದು, ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಸ್ತನ ಅಡಿದಾವರೆಗಳನ್ನ್ನೇ ಮರೆ 
ಹೊಕ್ಳು "ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣಾ | ನೀನೇ ಸ ಒಡೆಯ ನಿನ್ನ ಹೇಳಿಕೆಯಂತೆ 
ನಾ ವು” ನಡೆಯುನೆದ್ರ ಎಂದು ಬೇಡಿ ಆತನ ನನ್ನು ನಮಿಸುತ್ತವೆ. 
ಇದುವೇ ಜೀವನದ ಕಾರ್ಯ, ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ, ಮನಸ್ಸಿನ, 
ಎಳೆತ ಒಲವುಗಳನ್ನು ಚ ಮಹಾನ" ಸಿ ಯಜಿಜೆಗೆ ಸಾಗಿಸುವದು, 
ಹಾಗೂ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಸ ಕ ನ ರ್ಯವನ್ನು ತೂಟುಕೆನತುಪೆಕು. ನದಿಯು 
ಸಮುದ್ರವನ್ನು ಜಾ ತುಂಬಿಯು ತಾವರೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವದು, 
ನತಂಗವು ಪ ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು ಸೇರುವದು, ನವಿಲು ಮೇಘನ್ನೇ ಕಾಣುವದು; 
ಅದರಂತೆ ನಾನು ಸ ನಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯ ಪ್ರ ವೃ ಕ್ರಿಗಳನ್ನೂ ಶಕ್ತಿ ಸರ್ವಸ್ವ 
ವನ್ನೂ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ಸಟ ಸಜೆಗೆ ಒಯ್ಯಬೇಕು. 
ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಪನು ಇದೇ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಮನದ ಪ್ರವೃ 
ಕ್ರಿಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲಾ ಒಂದೆಡೆಗೆ ಎಳೆದು ಧ್ಯೇಯದತ್ತ ಸಾಗಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇದರಂತೆ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿಯ ಅಶಾಂತಿಯು ನಾಶವಾಗಿ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ 
ಮುರಲಿಯ ಮಧುರ ನಿನಾದನು ಕೇಳಬರುತ್ತದೆ. ಇದೇನು ಸುಲಭವಾದ 
ಕಾರ್ಯವಲ್ಲ. ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಐಕೃದ ಈ ಮುರಲೀನಾದ ಕೇಳುವ ಪೂರ್ವ 
ದಲ್ಲಿ, ಕೃಷ್ಣನ ಕಾರ್ಯ ಬಾಹುಲ್ಯವು ಬಹಳನಾಗಿದೆ. 


 ( 
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ಅಹಂಕಾರದ ಕಾಲೀಯನ ನಾಶವು ಮುಖ್ಯ ಕೆಲಸ, ನಮ್ಮ ಅಹಂ 
'ಕಾರವು ಯಾವಾಗಲೂ ಎರಡನೆಯನರನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತ ದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ನಮ್ಮ ನೆರೆಯನ್ನು ಯಾರೂ ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. ನಾನೇ ದೊಡ್ಡವನು, ನಾನೇ 
ಪಂಡಿತನು, ಇತರೆಲ್ಲ ಮೂರ್ಬರು ಎಂಬುವವನ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿ ಬರಲು 
ಇಚ್ಛಿ ಸುವವರು ಯಾರು? ಈ ಅಹೆಂಕಾರದಿಂದ ಎಲ್ಲರನ್ನು ನಿಂದಿಸಿ ಜಗಳ 
ಮಾಡುವವನ ಜೀವನವು ಮುಕ್ತವಾಗುವದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಮತ್ತು ಎಂದು? 

ಈ ಅಹಂಕಾರ ರೂಪದ ಕಾಲಿಯನ ಹೆಡೆಯಮೇಲೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ನಿಂತು ನಲಿದು ಜೀವನ ಯಮುನೆಯ ಮಡುವಿನೊಳಗಿಂದ ಹೊರದೂಡ 
ಬೇಕು. ಜೀವನ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿದ್ದ ತ್ರೇಷ ಮತ್ಸರಗಳೆಂಬ ದಂಭಾಸುರ, 
ಅಘಾಸುರ ಮುಂತಾದ ರಾಕ್ಷಸರನ್ನು ಸಂಹರಿಸಬೇಕು. ಆಮೇಲೆ ಜೀವನವು 
ಪರಿಶುದ್ಧ ವಾಗುವದು. ಆಗ ಮಾತ್ರ ಜೀವನದ ಚೇಪ್ಟೆಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆಗೂ 
ಥೈ ಯದ ಹುಚ್ಚು ಹಿಡಿಯುತ್ತ ಜಿ ಆಗ ಮನದಲ್ಲಿ ಇದ್ದು ದು ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ನುಡಿಯಲ್ಲ ಇದ್ದುದು ನಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೀಗಾಗಿ, ಆಚಾರ, ನಿಚಾ ರ, ಉಚ್ಚಾರ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಎಕಸೂತ್ರತೆಯಾಗಿ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಕೋಲಾಹಲವು ಅಳಿದು, 
ಹೃದಯ ವೀಣೆಯ ತಂತಿಗಳು ಸರಿಯಾಗಿ, ಆ ಹೃದಯ ವೀಣೆಯಿಂದ 
ದಿವ್ಯಗಾನವು ಹೊರಹೊಮ್ಮುತ್ತದೆ. 

ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ ಮುರಲಿಯ ಮಧುರನಿನಾದವು ಕೇಳಿ 
ಸಿದ್ದು ಯಾನಾಗ? ಹೃದಯಾಕಾಶದಲ್ಲಿ ಶರದೃತುವಿನ ಆಗಮನವಾಗಿದೆ, 
ವಾಸನಾ ವಿಕಾರಗಳ ಬಿರುಗಾಳಿ ನಿಂತಿದೆ, ಆಕಾಶವು ನೀಲವಾಗಿ ಶೋಭಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ಯಮುನೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಹೊಲಸು ಅಳಿದು ನಿರ್ಮಲಳಾಗಿ ಹರಿಯುತ್ತಾ 
ಇದ್ದಾಳೆ-ಇಂಥ ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ಇದೇ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಜೀವನವು 
ನಿರ್ಮಲವಾಗಿ ಸಾಗಬೇಕು. ಆಸಕ್ತಿಯ ಮೋಡಗಳ ಸುಳಿದಾಟ ಬೇಡ್ಕ 
ಅನಾಸಕ್ತವಾಗಿ ಕೇವಲ ಧ್ಯೇಯದ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗಿದ ಕರ್ಮ ಪ್ರವಾಹವು 
. ಇರಲಿ, ಶುದ್ಧ ಅಚಾರ ನಿಚಾರಗಳೇ ನಮ್ಮ ಜೀವನವೆಲ್ಲ ವನ್ನೂ ತುಂಬಿ 
ಬಿಡಲಿ. 

ಶರತ್‌ಖುತು ಇದೆ, ಶುಕ್ಲ ಪಕ್ಷವೂ ಇದೆ, ಪ್ರಸನ್ನ ಚಂದ್ರೋದಯ 
ವಿದೆ; ಚಂದ್ರನು ಮನೋದೇವತೆಯಾದ್ದರಿಂದ ಮನಸ್ಸಿನ ಪೂರ್ಣ ವಿಕಾ 
ಸವು ಆಗಿದೆ, ಸದ್ಭಾವ ಕುಸುಮವು ಅರಳಿದೆ, ಸದ್ದಿಚಾರದ ಬೆಳದಿಂಗಳು 
ಬೆಳಗುತ್ತಿದೆ, ಅನಾಸಕ್ತ ಹೃದಯಾಕಾಶದಲ್ಲಿ ಶೀಲರೂಪಿ ಚಂದ್ರನು ತೊಳ 
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ಗುತ್ತಿದ್ದಾನೆ, ಪ್ರೇಮದ ಹುಣ್ಣಿಮೆಯ ದಿನ- ಇಂಥ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಗೋಪಿ 
ಯರೆಲ್ಲರೂ ಕೂಡುವರು. ಎಲ್ಲರ ಒಲವು ಆ ಕೃಷ್ಣನೆಡಿಗೆ ಧಾವಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತರುನ, "ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಸುಂದರತೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿ ಸುವ 
ಆ ಶಾಮಸುಂದರನೆಲ್ಲಿ ಎಂಬ ತಳಮಳವು ಅವರಿಗಿದೆ. ಆ ಕ್ಲ್ಯೇಯೆಗೋಪಾ 
ಲನ ಕೊಳಲ ಧ್ವನಿಯನ್ನು ಕೇಳಲು ಈ ಪ್ರ ವೃ ತ್ರಿಗಳಲ್ಲ ತವಕಿಸುತ್ತವೆ. 

ಒಂದು ಬಂಗಾಲಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯ ಒಂದು ಭಾವನೆಯನ್ನು 
ನಾನು ಕಂಡಿದ್ದೇನೆ. “ನಾನು ನನ್ನ ಹಿತ್ತಲಲ್ಲಿ ದಿನಾಲು ಮುಳ್ಳು ಹಾಸಿ 
ಅದರ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುನ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುತ್ತಿ ದ್ರೆ ನೆ. ಏಕೆ? ಆತನ 
ಸುಂದರ ಕೊಳಲ ಧೃ ಬ ಕೇಳಿದೊಡನೆಯೇ ತೀವ್ರ "ಇತಿ ಯಂದ ಧಾವಿಸು 
ವಾಗ ಹಾದಿಯಳ್ಲಿಯ ಮುಳ್ಳುಗಳು ನನ್ನನ್ನು ತಡೆಯದಿರಲಿ ಎಂದು!” 
“ನಿತ್ಯವೂ ಹಿತ್ತಲಲ್ಲಿ ನೀರು ಸುರುನಿ ಆ ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಓಡಾಡುತ್ತಿರುವೆ. 
ಏತಕ್ಕಾಗಿ 9 ಆತನೆ: ವೇಣನಾದ ಧೈನಿಯನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆಯೇ ಓಡು 
ಕ್ರಿರುವಾಗ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿಯ ಕೆಸರು ನನ್ನನ್ನು ತಡೆದೀತೆಂಬ ಭಯದಿಂದ!” 

ಒಮ್ಮೆ ಧ್ಯೇಯ ನಿಶ್ಚಯವಾದ ಮೇಲೆ, ಅದರ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮುಳ್ಳಿ 
ರಲಿ, ಕೆಸ ರಲಿ, ಹಾಲಾಹಲನಿರಲಿ, ಜೀವವು ನಮ್ಮನ್ನು ಅತ್ತ ಎಳೆದೊಯ್ಯ 
ಬೇಕು, ಆತನನ್ನೇ ಸುತ್ತುವರಿಯಬೇಕು, ಕೆ ಕೈ ಹಿಡಿದು ನಲಿಯಬೇಕು, 
ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ ಒಂದಾಗಬೇಕು. 

ಹೃದಯವು ಶುದ್ಧವಾದಾಗ, ಪ್ರೇಮಚಂದ್ರನು ಅರಳಿ, ಎಲ್ಲ ವಾಸನೆ 
ಗಳ ಸಂಯಮನವಾಗ್ಕಿ. ಒಂದೇ ಗುರಿಯು ಕಾಣುತ್ತಿರುವಾಗ, ಆಸಕ್ತಿಯು 
ಅಳಿದು, ತ್ವೇಷಮತ್ಸರಗಳು ಅಸ್ತವಾಗಿ, ಅಹಂಕಾರದ ಸೊಕ್ಕು ಮುರಿದು, 
ದಂಭವು ಓಡಿ ಹೋದಾಗ- ಇಂಥ ಸುಸಮಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಮಧುರನಿನಾ 
ದವು ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವದು. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆನಂದ ಸಂಗೀತವು ಸುರುವಾ 
ಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ದಿವ್ಯ iy ಸವಿಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವರಾರು? ಅದರ 
ರುಚಿ ನೋಡಿದನರಾರು? 

“ನನ್ನ ಹೃದಯ ತಂಬೂರಿಯು ಯಾವಾಗಲೂ ಸಿದ್ದವೇ ಗಧೆ)? 
ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರು ಅಂದೆರು. ಎಂಥ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದ 
ಮಾತಿದು? ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯ ತಂಬೂರಿಯು ಹೀಗೆ ಹತ್ತ 
ಬಹುದು. ಜೀವನಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಮುರಲಿಯ ಮಧುರ ಧ್ವನಿಯನ್ನು ಕೇಳ 
pi ಆದರೆ ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ? ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ 

) 


ee 


೩೧೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಆಕರ್ಷಿಸಿ. ಧ್ಯೇಯದೆಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಕೃಷ್ಣನು ಜನ್ಮನೆತ್ತಿ ದಾಗಲ್ಲವೇ 9 
ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾನೆ. ತಗ್ಗು ದಿನ್ನೆಗಳಿಂದ 
ದರಿ ಕಂದರಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಗುಡ್ಡದ ಓರೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದಾದರೂ ಶಿನಾಲ 
ಯವು ಇರುವಂತೆ ನಮ್ಮ ಈ ಮುರುಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿಯೂ ಒಂದು ಶಿವಾಲಯ 
ವಿದೆ. ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಹೃದಯ ಗರ್ಭಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಶಂಭು, ಈ ಮೃತ್ಯುಂಜ 
ಯನು, ಸದಾಶಿವನು ಇದ್ದಾನೆ. ಇವನು ದಿನಾಲು ನಮಗೆ ಕಾಣಲಾರ. 
ಆದರೆ ಅನನು ಇರುವನೆಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. "ಎನಿಲ್‌' ಎಂಬ 
ಓರ್ವ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ವಿಚಾರನಂತನು ಒಂದೆಡೆ ಹೀಗೆ ನುಡಿದಿದ್ದಾನೆ. 
“Deep within this ironical and disappointed 
being of mine, there 1s a child hidden, sad sim- 
ple creature who believes jn the idea], in love; in 
holiness and all heavenly superstitions. "ಇದರ ಭಾವಾ 
ರ್ಥವು ಹೀಗೆ ಇದೆ. ಈ ನನ್ನ ಪರಸ್ಸರ ನಿರುದ್ಧ, ನಿರಾಶೆ ಸಂಜೇಹೆಗಳಿಂದ 
ಯುಕ್ತವಾದ ಜೀವನದ ಗರ್ಭಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ಸಣ್ಣ ದಾದ ಒಂದು ಮಗು ಇದೆ, 
ಧ್ಯೇಯದಲ್ಲಿ, ಪ್ರೇಮ, ಪಾನಿತ್ರ್ಯ, ಮಾಂಗಲ್ಯಗಳಲ್ಲಿ, ಎಲ್ಲ ದೈನೀ ಒಲವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಬಾಲಕನ ಶ್ರದ್ಧೆ, ನಂಬುಗೆ ಇದೆ. ಈ ಮಗುವು ನನ್ನ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಅದೆ ಎಂಬದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಅದು ಇನ್ನೂ 
ಚಿಕ್ಕದು ಅಜಿ, ಸಾದಾ ಮತ್ತು ಖಿನ್ನ ಅಂತಃಕರಣದ್ದು ಇದೆ. ಅದರೆ ಅದೆ, 
" ಎಂಬದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 
ಈ ಬಾಲಕನೆಂದಕೆ ಬಾಲಕೃಷ್ಣನು. ಈ ಬಾಲಕೃಷ್ಣನು ಬೆಳೆಯು 
ತ್ತಾನೆ. ಅನನು ಖಿನ್ನನಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯದೆ ಒಲವುಳ್ಳವನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಜೀವನ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ದಿವ್ಯ ಸಂಗೀತವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಸಾಹಸ ಪಡು 
ತ್ತಾರೆ, ಈ ಬಾಲಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಪೋಷಿಸುನದೇ ನಮ್ಮ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯ, 
ನಿಮಗೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸಂಗೀತ ಬೇಕಿದ್ದರೆ ಈ ನೇಣುಧರನನ್ನು 
ಉಸೇಕ್ಷಿಸಬೇಡಿ. 

ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಈ ಕೊಳಲ ನಾದವು ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಕೇಳಬರುತ್ತಿದೆ. 
ಆದರೆ ಅದು ಯಾವಾಗಲೂ ಕೇಳಬರಬೇಕು. ಇತರ ನಾದಗಳು ನಿಲ್ಲದೇ 
ಈ ನೇಣುನಾದವು ಕೇಳಲಾರದು. ವಿಕಾರಗಳ ಬೇತಾಳರಾಗವು ನಿಲ್ಲದೇ 
ಧ್ಯೇಯ ಗೀತೆಯು ಕೇಳುವದೆಂತು? ಮೇಲಿದ್ದ ಕಲ್ಲು ಬಂಡೆಯನ್ನು ಕೆಸಿ 
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ಯದೇ ಒಳಗೆ ಅಡಗಿದ್ದ ನಿರ್ಮಲ ರುರಿಯು ತೋರುವದೆಂತು? ಅದ 
ರಂತೆ ಅಹಂಕಾರ, ಆಸಕ್ತಿ, ರಾಗ, ತ್ರೇಷಗಳ ಮಹಾ ಶಿಲೆಯನ್ನು ಒಡಿ 
ಯದೇ ಹೈದಯದಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾವಗಂಗೆಯ ನಿರ್ಕುರ ಗೀತೆಯು ಕೇಳಬರುವ 
ದೆಂತು? 

ಹರಿಜನರ ಸಲುವಾಗಿ ಮಹಾತ್ಮರು ಉಪವಾಸ ವ್ರತವನ್ನು ಧರಿಸಿ 
ದಾಗ್ಗೆ ತಮ್ಮ ಆಶ್ರಮದ ಬಾಲಗೋಪಾಲರಿಗೆ ಒಂದು ಪತ್ರ ಬರೆದು 
ಅಂದಿದ್ದರು. “ನಾಲ್ವತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ಅಖಂಡ ಸೇವೆಯಿಂದ ನನ್ನ ಹೃದಯ 
ದಲ್ಲಿ ನಾನು ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಸಂಯಮ ತಪಸ್ಸು 
ಗಳಿಂದ ಜೀವನದಲ್ಲಿದ್ದ ಅಸಸ್ವರವನ್ನು ದೂರಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ನನಗೆ ಒಳಗಿನ ಮಂಜುಳ ಧ್ವನಿಯು ಕೇಳಿಸುತ್ತಿದೆ.” 

ಸೇವೆ ಸಂಯಮಗಳಿಂದಲೇ ಸಂಗೀತನಳ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಬೇಕು. 
ಕೃಷ್ಣನು ಸಂಯಮದ ಮೂರ್ತಿ. ಕೃಷ್ಣ ನೆಂದರೆ ಆಕರ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವನು. 
ನರನ ಕುದುರೆಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವಾತನು. ಇಂದ್ರಿಯ ರೂಪವಾದ ಕುದುರೆ 
ಗಳನ್ನು ಅತ್ತಿತ್ತ ಹೋಗಗೊಡೆದೆ ತಡೆಯುವವನು. ಸಂಯಮವೇ ಸಂಗೀತ. 
ಸಂಗೀತವೆಂದರೆ ಮೇಳ, ಆಳತೆ. ಅಳತೆಯೆಂದರೆ ಜೆಲುವಿಕೆ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲ ಮಾತುಗಳ ಅಳತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದೆಂದರೇನೇ ಸಂಗೀತ ನಿರ್ಮಾಣ, 
ಇದೇ ಯೋಗವು. 

ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಹಗಲಿರುಳು ಹೆಣಗಬೇಕು, ದುಡಿಯಬೇಕು. ಈ 
ಅತಿಮಧುರ ವೇಣುನಾದವನ್ನು ಲಾಲಿಸಬೇಕೆಂಬ ಆಕಾಂಕ್ಷೆ ಇದ್ದರೆ ಅವಿ 
ಶ್ರಾಂತ ಪ್ರಯತ್ನ ಬೇಕು. ಜಾಗ್ರತೆ ಇರಬೇಕು. ಹಗಲಿರುಳು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಜನರಲ್ಲಿ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯುವದು. ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ನಾವು ಬೀಳಲುಬಹುದ್ಕು 
ಮತ್ತೆ ಏಳುವೆವು. ಈ ಸಂತತವಾದ ಹೋರಾಟ ಹೆಣಗಾಟಿಗಳೇ ಮಾನ 
ವನ ಭಾಗ್ಯಗಳು. ಪಶುಜೀವನದಲ್ಲಿ ಈ ಹೋರಾಬಿವಿಲ್ಲ. ಇಂದಿಗಿಂತ ನಾಳೆ 
ಮುಂದುವರಿಯುವೆವ್ರು, ಹೆಚ್ಚೆ ಚ್ಚು ಪವಿತ್ರವಾಗುವೆವು ಎಂಬೀ ಭಾವನೆಯು. 
ಪಶುಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಈ ಹೋರಾಟವಿಲ್ಲದವನು ಪಶುನಿರಬೇಕು, 
ಇಲ್ಲವೇ ಮುಕ್ತನಿರಬೇಕು. | 

ಗುರಿ ಸಾಧಿಸುವವರೆಗೆ ಹೋರಾಟವೇ ನಮ್ಮ ಧ್ಯೇಯ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ 
ಹೋರಾಡುವ ಬಾಲಕರು. “ಇನ್‌ಕಿಲಾಬ ಮಿಂದಾಬಾದ” ಇದರ ಅರ್ಥವು 
ಕ್ರಾಂತಿಯು ಚಿರಾಯುವಾಗಲಿ, ಈ ಹೋರಾಟ ಚಿರಾಯುವಾಗಲಿ, 


1.18 ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಹೋರಾಟದಿಂದಲೇ ನಾವು ಒಂದು ದಿನ ಸರಮೋಚ್ಚ ಸದನಿಯನ್ನು 
ಮುಟ್ಟುವೆವು. ಮುರಲಿಯ ಮಧುರ ಧ್ವನಿಯನ್ನು ಲಾಲಿಸುನದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಈ ಹೆಣಗಾಟ, ಇಂಥ ಸುದಿನವು ನೂರು ಜನ್ಮಗಳಾದ ಬಳಿಕ ಬಂದರೂ 
ತೀವ್ರ ಬಂದಿತೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ವಿಖ್ಯಾತ ಲೇಖಕ ಅನಾತೋಲೆ ಫ್ರಾನ್ಸ ಇವರು ಒಂದೆಡೆ ಅಂದದ್ದೇ 
ನಂದರೆ “ನಿಸ್ನಲ್ಲಿದ ಯಾವ ಕೊರತೆಯನ್ನು ದೂರಮಾಡಲೆಂದು ದೇವರು 


೧೧ ೧ 


ನನ್ನನ್ನು ಕೇಳಿದರೆ, ದೇವಾ ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ದೂರ ಮಾಡಿದರೂ 


ಸರಿ, ಆದರೆ ನನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಈ ಹೆಣಗುವ ವೃತ್ತಿ ಮತ್ತು ದುಃಖ ಇವೆರಡನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ದೂರ ಮಾಡಬೇಡ, ಎಂದು ಅವನನ್ನು ಬೇಡುವೆನು. '' 

“ಕೃಷ್ಣಾ ನನಗೆ ನಿಸತ್ತಿಯನ್ನೇ ಕೊಡು'' ಎಂದು ಕುಂತಿ ದೇವ 
ನನ್ನು ಬೇಡಿದಳು. ಏತಕ್ಕಾಗಿ ? ವಿಸತ್‌ನರಂಪರೆಗಳಿಂದ ದಾಟಲು ಹೆಣ 
ಗಾಡುನ ಈ ಜೀತನವು, ಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ದೊರಕಿಸುವದಕ್ಕೋಸ್ಟರ, 
ಅದನ್ನು ಹೊಂದುವದಕ್ಟೋಸ ರ. ಅದನ್ನೇ ನೆನೆಯುವ ಕಳಕಳಿಯು 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಈ ಕಳಕಳೆಯು ಯಾನನಲ್ಲಿ ಇದೆಯೋ ಅವನೇ 
ಧನ್ಯನು. ಇಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆಯಾದರೂ ಅಂಥವನ ಜೀವನ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮಧುರ ಕೊಳಲ ನಿನಾದನು ಕೇಳಬಹುದು. 

ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಮೊದಲು ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಇನಿದಾದ ಕೊಳಲ 
ಧ್ವನಿಯಿಂದ ಆನಂದನನ್ನೇ ಬೀರಿದನು. ಆಮೇಲೆ ಆ ಮಧುರ ಸಂಗೀತವು 
ನಿಶ್ಚನನ್ನೇ ವ್ಯಾನಿಸುವಂತೆ ಯತ್ನ ಮಾಡಿದನು. ಮೊದಲು ಗೋಕುಲದ 
ಲ್ಲಿಯ ಉತ್ಪಾತಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತಡೆದು, ಕಾಲೀಯನನ್ನು ತುಳಿದು ಓಡಿಸಿ, 
ಅಘಾಸುರನನ್ನು ಸಂಹರಿಸಿ ಅಮೇಲೆ ಆ ಜನಜೀವನದಲ್ಲಿ ನೆಲಸಿದ ಅಹಂ 
ಕಾರ, ದಂಭ, ದ್ವೇಷ, ಮತ್ಸರಗಳನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಿ ಗೋಕುಲದಿಂದ 
ಹೊರಬಿದ್ದು ತನ್ನ ಜೀವನ ಸಂಗೀತವನ್ನು, ಆ ಮಧುರ ವೇಣುಗಾನನನ್ನು 
ವಿಶ್ವವೇ ಲಾಲಿಸುವಂತೆ ಮಾಡಿದನು. 

ಮನುಷ್ಯನು ಮೊದಲು ತನ್ನ ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ಸ್ವರಾಜ್ಯವನ್ನು 
ಸ್ಥಾಪಿಸಬೇಕು. ತನ್ನ ಒಡೆಯ ತಾನಾದ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಅವನು ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಆನಂದವನ್ನು ಬೀರಬಲ್ಲನು. ಆನಂದವಿಲ್ಲದವನು ತಾನೇ ಎರಡನೆಯವ 
ರನ್ನು ಆನಂದಗೊಳಿಸುವದೆಂತು? ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಶಾಂತಿ ಇಲ್ಲದವನು ಪರ 
ರನ್ನು ಸಂತಯಿಸಬಲ್ಲನೇ ? ತನ್ನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸುಸ್ವರ ಸಂಗೀತವನ್ನು 


ಫೀ ಕೃಷ್ಣ ಹಾಗು ಅನನ ಕೊಳಲು Ask 
ಅರಿಯದವನು ಇತರರ ಜೀವನದ ಅಪಸ್ಪರವನ್ನು ಸರಿಸಡಿಸಬಲ್ಲನೇ? 
ತನ್ನನ್ನೇ ಗೆಲ್ಲದವನು ಇತರರನ್ನು ಗೆಲ್ಲಲಾರ. ಬಿದ್ದವನು ಎರಡನೆಯವ 
ರನ್ನು ಎತ್ತಲಾರ. ತಾನೇ ಬದ್ಧನಾಗಿದ್ದವನು ಪರರನ್ನು ಬಂಧನದಿಂದ 
ಮುಕ್ತಮಾಡುವದು ಸಾಧ್ಯವೇ ? ಸ್ವತಃ ಕುಗ್ಗಿದವನು ಪರರನ್ನು ಒಗ್ಗಿಸು 
ವದು ಹೇಗೆ? ಸ್ಪೂರ್ತಿಹೀನನು ಚೇತನವನ್ನು ಎರೆಯಬಲ್ಲನೇ? ನಿರುತ್ಸಾ 
ಹಿಯು ಉತ್ಸಾಹವನ್ನು ತುಂಬಲಾರ. ಆದುದರಿಂದ ಮೊದಲು ನಮ್ಮ 
ನಮ್ಮ ಜೀವನ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಸುಖ, ಹಿಗ್ಗು, ಸಮಾಧಾನಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿ 
ಸಬೇಕು. ಆಮೇಲೆ ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಲೂ ಸುಖ, ಆನಂದಗಳನ್ನು ಪಸರಿಸ 
ಬಲ್ಲೆ ವು. 
ಆದರೆ ಇಂಥ ದಿನವು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಬರಬಹುದೇ? ಬರುವದು, ಫಿಶ್ಚ 
ಯವಾಗಿ ಬಂದೇಬರುವದು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಮಾತ್ರ ನಿಮ್ಮ ಜೀವನ 
ಯಮುನೆ ಅಶಾಂತಳಾಗಿ ಹರಿಯುವಳು. ಕೆಲವು ಕಾಲ ಈ ಯಮುನೆಯಲ್ಲಿ 
ಕ್ರೋಧ್ಯ ಮತ್ಸರದ ತೆರೆಗಳು ಏಳುವವು. ಕೆಲವು ಕಾಲ ಸ್ನೇಹ ಪ್ರೇಮದ 
ಪ್ರಚಂಡ ಅಲೆಗಳೂ ಏಳುವವು. ಈ ಜೀವನ ಯಮುನೆಯಲ್ಲಿಯ ತೆರೆಗಳ 
ತಾಕಲಾಟವು ಏತಕ್ಕಾಗಿ ? ಆ ಪರಮ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ಮುಟ್ಟು ವದಕ್ಕಾಗಿ, 
ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ ಅಡಿದಾವರೆಗಳ ಸ್ಪರ್ಶಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ಅಲ್ಲೋಲಕಲೋಲ 
ಇದೆ. ಆತನ ಚರಣ ಸ್ಪರ್ಶವಾದ ದಿನವೇ ಈ ಹೃದಯ ಯಮುನೆ ಶಾಂತ 
ಳಾಗುವಳು. ಆ ಧ್ಯೇಯ ಭಗವಾನನ ಅಡಿದಾವರೆಗಳ ಮೇಲೆ ಬೀಳುವದ 
ಕ್ವಾಗಿಯೇ ಈ ಯಮುನೆ ತಶಸಿಸುತ್ತಿರುವಳು. ಶಾಂತವಾಗುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಈ ಬಿರುಗಾಳಿಯಿದೆ. ಶಾಂತವಾಗಬೇಕೆಂದೇ ಜೀವನದ ಹೋರಾಟ, 
ಪ್ರಭುವಿನ ಚರಣ ಸ್ಪರ್ಶಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಜೀವನದ ಲವಲವಿಕೆ. ಬರುವದು |! 
ಆ ಶರದ್‌ಖುತು ಬರುವದು ! ಪ್ರಸನ್ನ ಸುಗಂಧನು ಹರಡುವದು ! ಆಲ್ಲಾ 
ದಕರ ಹುಣ್ಣಿಮೆಯು ಅರಳುವದು! ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿಯ ದಂಭ, ಅಹಂ 
ಕಾರ, ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ, ಸಂತೋಷವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿ, 
ಪ್ರೇಮಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ಶ್ಯಾಮಸುಂದರನ ಕೊಳಲಿನ ಅಮೃತ 
ಮಧುರ ನಿನಾದವು ಆ ಸುದಿನದಲ್ಲಿ ನನ್ನೀ ಹೃದಯ ಗೋಕುಲದಲ್ಲಿ ಕೇಳ 
ಬರುವದು ! ಹುಚ್ಚು ಹಿಡಿಸುವಂಥ ಶ್ಯಾಮಸುಂದರನ ಪ್ರೇಮಸಾಮ್ರಾ 
ಜ್ಯದ ಆ ಕೊಳಲು ನಿರಂತರವೂ ನುಡಿಯುತ್ತಲೇ ಇರಲಿ | 
“ಹೇ ಶ್ಯಾಮಸುಂದರಾ ಬ್ಯಾ ಇದೋ ಎನ್ಸ್ಟೀ ಹೃದಯಗೋಕುಲ 


ಕಿಗಿಳ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿ 

ದಲ್ಲಿ ದಿವ್ಯ ಸಿಂಹಾಸನವನ್ನೇರಿ ಸದಾ ಹೃದಯಂಗಮನಾದ ನಿನ್ನೀ ವೇಣು 
ನನ್ನು ನುಡಿಸುತ್ತಲೇ ಇರು. ಅಂದರೇನೆ ಎನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ ಥೇನುಗಳು 
ಅತ್ತಿತ್ತ ಹೋಗಲಾರವು. ಅತುಲವಾದ ಸುಖದ ಬೆಳೆ ಬೆಳೆದಿದೆ ಇಲ್ಲಿ. 
ನಿನ್ನ ಅಡಿದಾವರೆಯ ರೇಣುವನ್ನು ಶಿರದಲ್ಲಿ ಧರಿಸುವೆನು. ನನ್ನ ಮಾನಸದ 
ಒಲವೆಂಬ ಪ್ರೇಮಮಯ ಗೋವುಗಳಿಗೆ ಸದಾ ನಿನ್ನ ರೂಸವನ್ನೇ ನೋಡ 
ಬೇಕೆಂಬ ಹುಚ್ಚು. ನಿನ್ನ ಹೊರತು ಅವುಗಳಿಗೆ ಮತ್ತೊಂದು ಬೇಡ! 

ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣಾ ನಿನ್ನ ಸುಮಧುರ ಕೊಳಲು ಬಾರಿಸು ಬಾ! 


೨೩. ಸಾನಿನ ಸವಿ 


ನಿಚಾರಗಳು ಭವ್ಯವಾದವುಗಳೂ, ಸವಿಯಾಗಯೂ ಇವೆ! 
ಭೀಷಣತೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿಲ್ಲ! ಮೃತ್ಯುವು ಜೀವನ ವೃಕ್ಷದ 
ಸನಿಯಾದ ಹಣ್ಣು. 

ಸಾವೂ ಈಶ್ವರನ ಒಂದು ರೂಪವೇ. ಜೀವನ ಮರಣಗಳೆರಡೂ 
ಪರಮಮಂಗಲ ಭಾವಗಳು, ನಿಜವಾಗಿ ಉಳಿಯುವಿಕೆಯ, ಅಳುವಿಕೆಯ 
ರೂಪವು ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. ಥಿಶೆಯಲ್ಲಿಯೇ ನಸುಕು, ನಸುಕಿನಲ್ಲಿಯೇ 
ನಿಶೆಯು ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಜೀವನ ಮರಣದ ಹೆಣ್ಣು, ಮರಣ 
ಜೀವನದ ಹಣ್ಣು. 

ಸಾವು ಎಂದರೆ ಧರಿಸಿದ ಉಡುಪನ್ನು ಕಳೆಚಿದಂತೆ ಎಂದು ಗೀತೆ 
"ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಜೀವನದ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ ದೇಹ 
ವೆಂಬ ಉಡುಪು ಜೀರ್ಣವಾಯಿತು, ಭಗ್ಗವಾಯಿತು. ಆಗ ಮೂರು 
ಲೋಕದ ಜನನಿ ಹೊಸ ಉಡುಪನ್ನು ಧರಿಸಲು ಕರೆಯುತ್ತಾಳೆ. ಈ ಅವಳ 
ಕರೆಯೇ ಮರಣ. ನಮ್ಮನ್ನು ತನ್ನ ಮನೆಗೆ ಎತ್ತಿಕೊಂಡು ಒಯ್ದು ಹೊಸ 
ಉಡಿಗೆಯನ್ನು ಉಡಿಸಿ ಜಗತ್ತಿನ ಅಂಗಳದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮನ್ನು ಆಡಲು ಬಿಟ್ಟು 
ದೂರ ಹೋಗಿ ನಿಂತು ನೋಡುತ್ತಾಳೆ. ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಹುಟ್ಟ ದೊಡನೆಯೇ 
ಒಯ್ದು ಬಿಡುತ್ತಾಳೆ, ಈ ತಾಯಿ. ಕೆಲವರು ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ, ಕೆಲವರು ತಾರುಣ್ಯ 


ಸಾವನ್ನು ಕುರಿತು, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಅತ್ತಿತ್ತ ಹರಹಿದ 
| 


ಸಾವಿನ ಸವಿ' a0 
ದಲ್ಲಿ ಸಾಯುತ್ತಾರೆ. ಕಾರಣನಿಸ್ಟೆ, ತಾಯಿ ಇವರಿಗೆ ಉಡುಪನ್ನು ಉಡಿಸಿ, 


ತ್ಕ 
ಕಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಇವರಿನ್ನೂ ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ಮುಟ್ಟುವದರೊಳಗೆ ದೂರದಿಂದ 
ನೋಡಿ ಇವರಿಗೆ ಈ ಉಡುಪು ಶೋಭಿಸುವದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅವಳಿಗೆ ಅನಿಸು 
ತ್ರಜಿ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆ ಮಗುವನ್ನು ತಿರುಗಿ ತನ್ನೆಡೆಗೆ ಒಯ್ದು [ಮತ್ತೆ ಹೊಸ 
ಉಡಿಗೆ ತೊಡಿಸಿ ಬಿಡುತ್ತಾಳೆ. ತಾಯಿಯ ಉತ್ಸಾಹಕ್ಕೆ ಮಿತಿಯೇ ಇಲ್ಲ. 
ನನ್ನ ತಾಯಿ ಜಿಪ್ರಣಳೂ ಅಲ್ಲ, ತಿರುಕಳೂ ಅಲ್ಲ. ಅವಳ 
ಭಾಂಡಾರವು ಅನಂತ ವಸ್ತ್ರಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದೆ, ತಾಯಿಯ ಭಾಂಡಾರವು 
ವಸ್ತ್ರದಿಂದ ತುಂಬಿದೆಯೆಂದು ಅವಳಿತ್ತ ಉಡುಪನ್ನು ಮನಬಂದಂತೆ ಎಳೆದು 
ಕೆಡಿಸಿ ಹೆರಿಯುವಂತಿಲ್ಲ, ಅದನ್ನು ಜಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ಉಪಯೋಗಿಸಬೇಕು. 
ಅದನ್ನು ನಿರ್ಮಲನಾಗಿಯೂ ಶುಚಿಯಾಗಿಯೂ ಇಡಬೇಕು ಅದು ಪವಿತ್ರ 
ನಿರಬೇಕು. ಅದು ಸೇನೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತ ಸವೆದು ಜೀರ್ಣವಾಗಬೇಕು, 
ಕಾಯವನು ಮಣ್ಣಿನ ಪಾತ್ರೆಯಂತೆ. ಅದನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಶವದಹನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಣ್ಣಿನ ಮಡಿಕೆಯನ್ನು ಒಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಮಣ್ಣಿನ 
ಮಡಿಕೆ ಇದು, ಒಡೆದಿದೆ, ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅಳುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಸೇವೆಗಾಗಿ ಈ 
ಮಡಿಕೆ ನಮಗೆ ದೊರೆತಿತ್ತು. ಮಹಾ ಧ್ಯೇಯ ವೃಕ್ಷಗಳಿಗೆ ನೀರೆರೆಯುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅದು ನಮಗೆ ದೊರೆತುದ್ದುವೇ? ಕೆಲವರ ಪಾತ್ರೆ ದೊಡ್ಡದು, 
ಹಲವರ ಪಾತ್ರೆ ಸಂಣದು. ಹಿರಿದಾದ ಕುಂಬಾರನು ಈ ತೆರದ ವಿಧವಿಧದ 
ಪಾತ್ರೆಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿ ಇವುಗಳಿಂದ ವಿಶ್ವದ ತೋಟವನ್ನು ರಚಿಸಬಯಸುತ್ತಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಒಂದು ಮಡಿಕೆ ಒಡೆದರೇನಾಯಿತು? ಆತ ಮತ್ತೊಂದನ್ನು 
ರಚಿಸಿ ಅದರಿಂದ ನೀಕೆಕೆಸುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆಯೇ ನಡೆದಿದೆ ಈ ಪ್ರಪಂಚ. 
“ಮನುಷ್ಯನೆಂದರೇನು? ಈ ನರದೇಹವೆಂದರೇನು? ಇದೊಂದು 
ಮಣ್ಣಿನ ಮುದ್ದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ಚಿತೃಳೆ ಇದ, ಜೀವವಿದೆ, ಈ ಜೀವದಿಂದಲೇ 
ಪ್ರ ಮಣ್ಣಮುದ್ದೆಗೆ ಬೆರೆ.?' ಹೀಗೆ ನ್ಹಿಕ್ಟರ ಹ್ಯೂಗೋ ಎಂಬವನು ಅಂದಿ' 
ದ್ದಾನೆ. ಒಂದು ಮಣ್ಣಿನ ಮುದ್ದೆ ಯನ್ನು ಬದಲಿಸಿ, ನಿಶ್ವಂಭರನು ಇನ್ನೊಂ 
ದನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುವನು. ಅದರಲ್ಲಿ ಚಿತ್ಕಳೆಯನ್ನು ತುಂಬಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತೆ ಕಳುಹಿಸುವನು. ಚಿಕ್ಕಮಕ್ಕಳು ಒಂದು ಫಟವು ಹರಿದರೆ ಮತ್ತೊಂದು 
ಹೊಸ ಪಟವನ್ನು ತಯಾರಿಸಿ ಹಾರಿಸುವಂತೆ ಎಲ್ಲಿಯೋ ಕಾಣದ ಒಂದು 
ತಾಣದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಜೀವರೂಪಗಳಾದ ಈ ಅನಂತ ಪಟಗಳನ್ನು ಹಾರಿಸು 


ತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಸರಿಯಾಗಿ ಕೆಳಗೆ, ಮೇಲಕ್ಕೆ ಎಳೆಯುತ್ತಾನೆ. ಒಂದು ಹರಿಯಿ 
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ತೆಂದರೆ ನುತ್ತೆ ಹೊಸದೊಂದು ಆಕಾರದ, ಹೊಸ ಬಣ್ಣದ ಪಟವನ್ನು 
ಹಾರಿಸುತ್ತಾನೆ. ತೆರತೆರನಾದ ಬಣ್ಣಗಳ ನಾನಾ ಆಕಾರದ, ಅನೇಕ 
ಧರ್ಮದ, ವೃತ್ತಿಯ, ಕೋಟ್ಯವಧಿ ಜೀವಪಟಿಗಳನ್ನು ನಿತ್ಯ ನಿತ್ಯವೂ ಹಾರಿ 
ಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಹಾರುವಾಗ್ಗೆ ಹರಿಯುತ್ತವೆ, ಮತ್ತೆ ಹೊಸವು ಬರುತ್ತವೆ, 
ನಡೆದೇ ಇದೆ ಈ ಪ್ರಚಂಡ ಕ್ರೀಡೆ; ಈ ವಿರಾಟ ಆಟ, ಸಾವು ಒಂದು 
ಮಹಾಯಾತ್ರೆ, ನುಹಾಪ್ರಸ್ಥಾನ, ಮಹಾ ನಿದ್ರೆ. ದಿನದ ಹೋರಾಟ 
ಮುಗಿದೊಡನೆ ನಾವು ಮಲಗುತ್ತೇವೆ, ಈ ನಿದ್ದೆ ಅಲ್ಪ ಕಾಲ ಬಾಳುವ 
ಸಾವು. ಇದೇ ರೀತಿ ಇಡೀ ಜೀವನವೆಲ್ಲ ಹೆಣಗಾಡಿ ದಣಿದು ಆ ನಿದ್ರೆ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದುವೆವು. ನಿತ್ಯದ ನಿದ್ರೆ ಏಳೆಂಟು ತಾಸಿನದು, ಈ ನಿದ್ರೆ 
ದೀರ್ಥಕಾಲದ್ಮು. ಇದೇ ಅಂತರವು ಇವೆರಡು ನಿದ್ದೆ ಗಳಲ್ಲಿ. 

ಸಾವು ಎಂದರೆ ತಾಯಿಯ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ ಸೇರಿ ಮಲಗುವದು! ದಿನವೆಲ್ಲ 
ಬಾಲಕನು ಆಡುನನು, ಬೀಳುವನು, ಏಳುವನು, ದಣಿಯುನನು. ರಾತ್ರಿ 
ಯಾದೊಡನೆ ತಾಯಿ ಆ ಮಗುನನ್ನು ಮೆಲ್ಲನೆ ಎತ್ತಿಕೊಂಡು ಬರುನಳು. 
ಅದರ ಆಟಿಕೆಗಳು ಅತ್ತಿತ್ತ ಬಿದ್ದಿರುನವು. ಆ ಮಗುವನ್ನು ತನ್ನ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ 
ಮಲಗಿಸುವಳು. ತಾಯಿಯ ಮಗ್ಗುಲಲ್ಲಿ ಮಲಗಿದ ಆ ಮಗುವು ಬೆಳಗಿನಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತಿಷ್ಟು ಉತ್ಸಾಹ ಭರಿತವಾಗಿ ಎದ್ದು ಮತ್ತೆ ಆಟಗೆಗಳೊಡನೆ ಆಡತೊಡ 
ಗುವದು. ಜೀವವೂ ಇದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಅದೆ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದುಡಿದು ದಣಿದ 
ಜೀನನ್ನು ಜಗನ್ಮಾತೆ ಎತ್ತಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವಳು, ಮಗುವಿನ ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೂ ಅದರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ತಾಯಿಯು ಬಲುಮೆಯಿಂದ ಅದನ್ನೆ ತ್ತಿ 
ಕೈತಟ್ಟಿ ಮಲಗಿಸುವಂತೆ ಜೀವವನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನ ನಿರುದ್ಧವಾಗಿಯೂ ಕರೆ 
ದೊಯ್ಯುವಳು, ಆಗ ಆ ಜೀವವು ತನ್ನ ಗೆಳೆಯರನ್ನು, ಸಂಗಡಿಗರನ್ನು, 
ಪ್ರಸಂಚದಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಒಳ್ಳೇ ಆಸೆಯಿಂದ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ಈ ಜೀವ ಬಾಲನ ಹಿತವನ್ನು ಅದಕ್ಕಿಂತ ತಾಯಿಯೇ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಅರಿತಿರು 
ವಳಲ್ಲವೇ? ಆ ಅಳುವ ಮಗುವನ್ನು ತಾಯಿ ತನ್ನ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಮಲಗಿ 
ಸುತ್ತಾಳೆ. ಜೀವ ರಸವನ್ನು ಕುಡಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಮತ್ತೆ ಜಗತ್ತಿನ ರಂಗದಲ್ಲಿ 
ಆಡಲು ಬಿಡುತ್ತಾಳೆ. 

ಸಾವು ಎಂದರೆ ತವರೂರಿಗೆ ಹೋಗಿಬಂದಂತೆ. ಅತ್ತೆಯ ಮನೆಗೆ 
ಬಂದ ಮಗಳು, ಎರಡು ದಿನ ಶಾಯಿಯ ಮನೆಗೆ ಬಂದು ಅಲ್ಲಿ ತಾಯಿಯ 
ಪ್ರೇಮಾನ್ಭುತ ಪಾನದಿಂದ, ಉತ್ಸಾಹ, ಆನಂದ, ಬಿಚ್ಚುಮನಸ್ಸಿನಿಂದ 
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ಮತ್ತೆ ಅತ್ತೆಯ ಮನೆಗೆ ತಿರುಗುವಳು. ಇದೇ ಪ್ರಕಾರ ಆ ಜಗನ್ಮಾತೆಯ 
ಮನೆಗೆ ಹೋಗಿ ಬರುವದೆಂದರೇನೇ ಮ ತ್ಯು, ಚಿಕ ೈವನಿದ್ದಾಗ ಶಾಲೆಗೆ ' 
ಹೋದ ಮಗುವು ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿಯೇ ತಿರುಗಿ ಕೆಗೆ ಧಾನಿಸುತ್ತ ದೆ ಹಸಿವೆ, 
ನೀರಡಿಕೆ ಇಲ್ಲವೇ ಜಾಡ್ಯ ಇಂಥದೊಂದು ಕಾರಣದಿಂದ ಮನೆಗೆ ಬರು 
ವದು. ಅದಕೆ ನಿಜನಾಗಿ ಆ ಮಗು ತಾಯಿಯ ಮುಖಚಂದ್ರನನ್ನು 
ನೋಡುವ ಹಸಿವೆಯ ಮೂಲಕ ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ತಾಯಿಯ ಪ್ರೇಮದ 
ಹಸಿವೂ ಅದಕ್ಕೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಆಗ ತಾಯಿ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಮಗುವನ್ನು 
ಚಪ್ಪರಿಸಿ ಕಲ್ಲುಸಕ್ಕರೆ ಕೊಡುವಳು. ಮಗು ಮತ್ತಿ ಆನಂದದಿಂದ ನಲಿ 
ಯುತ್ತ ಸಾಲೆಗೆ ಹೋಗುವದು ಮತ್ತು ತನ್ನ ಪಾಠವನ್ನು ಕಲಿಯುವದು. 
ಇದರಂತೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಬೀಸರಗೊಂಡು ದಣಿದು ಜೀವ 
ಬಾಲಕರು ಜಗನ್ಮಾತೆಯ ಮುಖಚಂದ್ರನನ್ನು ನೋಡಲು ಹಾತೊರೆಯು 
ತ್ತಾರೆ. ತುಂಬ ಪ್ರೇಮರಸ ಪಾನಮಾಡಿ ಮತ್ತೆ ಸಂಸಾರದ ಮಹಾ ನಿದ್ಯಾ 
ಲಯದಲ್ಲಿ ಕಲಿಯಲು ಪ್ಲಾ ಪ್ರಾ ರಂಭಿಸುವರು. 

ಮರಣವೆಂದರೆ ಸ ಪರಿಹಾರ. ಅನಂತದಲ್ಲಿ ಸ್ನಾನ, ಬೇಸರ 
ಗೊಂಡ ಜನರು ಊರ ಹೊರಗಿನ ಹೊಂಡದಲ್ಲಿಯೋ, ಕೆರೆಯಲ್ಲಿಯೋ, 
ನದಿಯಲ್ಲಿಯೋ ಈಸಲು ಹೋಗುವರು. ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಈಸುವರು, ಹೊಳೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದು ಏಳುವರು, ಇದರಿಂದ ದಣಿವು ಆರುವುದು. ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗಿ ಎದ್ದೆ ರೇನೇ ಜೀವನವು ದೊರೆಯುವದು. ಮರಣನೆಂದರೇನು? 
ಪ್ರಪ ಪಂಚದಲ್ಲಿ “ದಣಿದ ಜೀವಿಗಳು ಅನಂತವಾದ ಈ ಜೀವನ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗಿ ಏಳುವದ ದು. ಅಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಲು ಹೋಗುವದೆಂದರೇನೇ ಮರಣ, 
ಇದೊಂದು ಬಿಡುವು. ಆ "ಜೀವನ ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಜೀವನ ರಸದಿಂದ 
ಎರೆದುಕೊಂಡು ನೂತನ ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಯರಂಗದಲ್ಲಿ 
ಪುನಕಿ ಸೇರುವದು. 

ಎತ್ತರವಾದ ಶಿಖರದ ಮೇಲಿರುವ ಶಿವಾಲಯಕ್ಕೆ ಹೋಗಲು. 
ಮೆಟ್ಟಲುಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಅದರಂತೆ ಪೂರ್ಣತ್ವದ ಶಿಖರವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿಲು 
ಹುಟ್ಟು ಸಾವಿನ ಹೆಜ್ಜೆ ಹಾಕುತ್ತ ಜೀವನ ನಡೆದಿದೆ. ಸಾವೂ ಮುಂದಣ 
ಹೆಜ್ಜೆ. ಮರಣನೆಂದಕೆ ಪ್ರಗತಿಯು ಮುಂದುವರಿದಂತೆ. ದೇವರ ಸನ್ನಿಧಾನ 
ವನ್ನು ಸೇರಿಸಲು ನಮ್ಮನ್ನೊ ಯ್ಯುವ ಮೆಟ್ಟ ಲುಗಳಿಗೆ ನಾವು ನ ನಮಸ್ಕರಿಸು 
ತ್ತೇವೆ. ಆ ಮೆಟ್ಟ ಲು ನಮಗೆ ಸವಿತ ತ್ರಷಾದನುಗಳು, ಅವು ನನು ಧ್ಯೇಯ 


AY 
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ಸಾಧನಗಳು. ಮರಣವು ಇಂಥದೊಂದು ಮೆಟ್ಟಿಲು, ಆದ್ದರಿಂದ ಅದು 
ಮಂಗಲವೂ ಪವಿತ್ರವೂ ಅಗಿದೆ. ಅದು ನಮ ನ್ನು ಕರೆದೊಯ್ದು ಒಳಗಿನ 
ಧ್ಯೇಯಡಿಡೆಗೆ ಮುಟ್ಟಿ ಸುತ್ತಜಿ. ಮರಣಕ್ಕೆ " ಸ್ರಹಾಮವಿರಲಿ. 

ಮರಣವು 2 ರೀತಿಯ ವಿಸ ರಣವು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನೆನಸಿಗೆ 
ಇದ್ದಷ್ಟು ಮಹತ್ವವು ಮರವಿಗೂ ಇದೆ. ಹುಟ್ಟಿ ಸ ದಾರಭ್ಯೈ ನಾನು ಆಡಿದ 
ಮಾತು, ಮಾಡಿದ ಕೃತಿ ಕೇಳಿದ ಧ್ವನಿ, ಕಂಡ ವಸ್ತು, ತೋಚಿದ ವಿಚಾರ 
ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನೆನಪಿನಲ್ಲಿ ಇಡಬೇಕೆಂದರೆ, ಅದೆಂಥ ಅಸಹೈನಾದ ಭಾರ 
ವಾದೀತು? ಆ ಪ್ರಚಂಡ ಪರ್ವತವು ನಮ್ಮನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಿ ನುಚ್ಚುಮಾಡು 
ವದು. ಜೀವನವು ಬೇಡಾಗುವದು. 

ವ್ಯಾಪಾರಿಯು ಸಾವಿರಾರು ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಮಾಡುವನು. ಆದರೆ 
ಕೊನೆಗೆ ia ಇಂತಿಷ್ಟು ಲಾಭ ಅಥವಾ ಇಂತಿಷ್ಟು ಹಾನಿ ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನ ಸ್ಟೇ ಸಾ? ನೆನಸಿನಲ್ಲಿಡುತ್ತಾನೆ. ಅದರಂತೆಯೇ ಈ ಜೀವ 
ನದ ಮಾತಾದರೂ. ಜೀವನ ಸ ಸ್ಯ ಲಾಭಹಾನಿಯನ್ನು 
ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ಷಣವೇ ಮರಣ ಸಮಯ. ಅರವತ್ತು, 
ಎಪ್ಪತ್ತು ವರುಷಗಳ ವರೆಗೆ ಈ ಪ್ರಪಂಚದ ಅಂಗಡಿಯ ವ್ಯವಹಾರ ನಡೆ 
ದಿದೆ. ಈ ಅಂಗಡಿಯ ಲಾಭಹಾನಿಯನ್ನು ನೋಡುವ ಸಮಯವೇನೇ 
ಮರಣ, ಈ ಅನುಭವದಿಂದ ಕಲಿತು ಬಲ್ಲವರಾಗಿ ಮತ್ತೆ ಈ ಅಂಗಡಿ 
ಆರಂಭಿಸುತ್ತೇವೆ. ತಾಯಿಯ ಅಪ ನೃಣೆ ಪಡೆದು ಮತ್ತೆ ಗಡಿಯ ವ್ಯವ 
ಹಾರದ ಪಾ ರಂಭ, ಈ ನಮ್ಮ pS ತಾಯಿಯು ಎಂದಿಗೂ 
ನಮ್ಮನ್ನು ಪ ವ್ರತಿಬಂಧಿಸುವದಿಲ್ಲ. | 

ಮರಣವು ಅಗತ್ಯವಾದ ವಸ್ತು, ಈಗಿದ್ದ ನಾಮರೂಪದಿಂದ ಅಳಿದು 
ಹೋಗುವದು ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಅತ್ಯಗತ್ಯವೂ ಇಷ್ಟವೂ ಇರುತ್ತದೆ. ಒರ್ವ 
ಮನುಷ್ಯನು ಮೊದಲು ತಿಳಿಯದೇ ದುರ್ನಡತೆಯಿಂದಿದ್ದು ಅದರಲ್ಲಿ ಹೇಯ 
. ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ ಪಶ್ಚಾ ತ್ರಾಪ ಪಪಟ್ಟು ಮುಂದಿ ಒಳ್ಳೇ ನಡತೆಯನ್ನು ಅನುಸರಿ 
ಸಿದರೂ ಜನರು ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪರು. ಆತನ ಸಲಂಕಿತ ಭೂತಕಾಲನನ್ನೇ 
ಎತ್ತಿ ಆಡುವರು. "ಓಹೋ! ಇವನೇ, ಬಲ್ಲೆ. ಸೂಳಿ ಮುಪ್ಪಾಗಿ ಜೋಗತಿ 
ಯಾದಳಂತೆ ! ಈ ಮಹಾಶಯನು ಇದೊಂದು ಹೊಸ ಸೋಗು ತೆಗೆದಿ 
ದ್ಹಾನೆ.?' ಎಂಬ ಬಿರುನುಡಿಯನ್ನು ಜನ ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. ಇವುಗಳನ್ನು ಕೇಳಿ 
ಕೇಳಿ ನೊಂದ ಅವನ ಹೈದಯ ಮತ್ತಿಷ್ಟು ತಾಪಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಹಿಂದಿನ 
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ಕೆಡಕನ್ನು ಮರೆಯಬೇಕೆಂದು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರೂ ಜನರು ಅದನ್ನು ಮರೆಯದೆ 
ಹೀಯಾಳಿಸುವ ನುಡಿ ಕೇಳಿ ಈ ಜಗತ್ತಿನಿಂದ ಹೊರಗೆ ಹೋಗಲೇಬೇಕು 
ಎಂದೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಆಗ ಈ ಜಗತ್ತಿನಿಂದ ಸರಿದು ತೆರೆಯಲ್ಲಿಂದ ಹೊಸ ರೂಪ, 
ಹೊಸ ನಾಮದಿಂದ ಪುನಃ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬಾಳಿ ಬೆಳೆಯುವದಲರಲ್ಲಿ 
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ಮರಣವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಈ ವಿಶ್ವದ ದಾರುಣ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವನ 
ರಾರು? ಮರಣವೇ ಸಂಸಾರವನ್ನು ರಮಣೀಯವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ! ಸಾವು 
ಇದೆಯೆಂದೇ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮವಿದೆ. ಅದಿಲ್ಲದೆ ನಾವೆಬ್ಲರೂ ಅಮರರಾಗಿ 
ದ್ದರೆ? ಕ್ಷಣ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿರಿ! ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧ ಉಳಿಯುತ್ತಿತ್ತೇ? 
ಅತ್ತೊಂದು ಇತ್ತೊಂದು ಬಿದ್ದ ಕಲ್ಲು ಬಂಡೆಯಂತೆ ಸಿಡಿದೇ ಇರುತ್ತಿದ್ದಿ 
ಲ್ಲವೇ ? ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಸಾವನ್ನು ಅಪ್ಪಲೇ ಬೇಕಾಗಿದ್ದ 
ದರಿಂದಲೇ ಮನುಷ್ಯನು ಪ್ರೇಮದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ 
ಇಂಗ್ಲೀಷಿನಲ್ಲಿಯ ಒಂದು ಸಂಣ ಕನಿತೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಬೇ 
ಕೆಂದೆನಿಸಿದೆ. ಒಂದು ಮಗು ತನ್ನ ಅಣ್ಣನನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ. ಕೈ 
ಹಿಡಿದು ನಡೆಯುವ ಸಂಗಾತಿಯನ್ನು ಕಾಣದ ದುಃಖದಿಂದ ಉದ್ಗಾರ 
ತೆಗೆಯುತ್ತಲಿದೆ. “ಅಂಣಾ ಫೀನೆಲ್ಲಿರುನಿ? ನಾನೊಬ್ಬನೇ ಇಲ್ಲಿ ಅದೆಂತು 
ಆಡಲಿ? ಈ ಹೊಳೆಯ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ ನಾನೊಬ್ಬನೇ ಓಡಾಡಲ್ಯಾ? ಹಾರು 
ತ್ರಿರುನ ಈ ಪಾತರಗಿತ್ತಿಗಳನ್ನು ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿ ನಾನೊಬ್ಬನೇ ಹೇಗೆ ನಲಿದಾ 
ಡಲಿ? ಅಂಣಾ! ಅಂಣನೆಲ್ಲಿರಬಹುದು? ಆತನು ಜೀವಂತನಿದ್ದಾಗ್ಗೆ 
ಆತನನ್ನು ಈ ಹೃದಯದಿಂದ (ತಿಸಿದ್ದರೆ ಎಷ್ಟು ಚನ್ನಾಗಿತ್ತು? ಆದಕ್ಕೆ... 
pe ಬಿನು?” 

ಮರಣವು ಉಪಕಾರಿಯೂ ಅದೆ. ಜೀವಂತರಿರುವಾಗ ಆಗಲಾಗ 
ದಂಥ ಕೆಲಸಗಳು, ಮರಣದಿಂದ ಸಹಜ ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಸಂಭಾಜಿಯ 
ಜೀವನ ಮರಾಟರಲ್ಲಿ ಒಡಕನ್ನು ತಂದೊಡ್ಡಿತ್ತು. ಆದೇ ಆತನ ಮರಣವು 
ಐಕ್ಯವನ್ನುಂಟುಮಾಡಿತು. ಅವನ ಮರಣವು ಅವ್ಯುತವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿತು. 
ಏಸುವಿನ (ಕ್ರೈಸ್ತನ) ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಗದಿದ್ದುದೆಲ್ಲವೂ, ಆತನ ಆ ಕ್ರಾಸ್‌ದ 
ಮೇಲಾದ ಸಾವಿನಿಂದ ಸಹಜವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಿತಲ್ಲವೇ? ಈ ಮರಣದಲ್ಲಿ 
ಅನಂತ ಜೀವನವೂ ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 

ಮರಣವು ಕಾಳಕತ್ತಲೆಯೆಂದು ಅನಿಸಿಕೆ ನಮಗೆ, ಆದರೆ ಮರಣವು 
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ಅನಂತ ಜೀವನವನ್ನು ಪ್ರಜ್ವಲಿಸುವದು. ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧರು ಹೀಗೆ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಆತ್ಮನಿರ್ವಾಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದರೇನೇ ನೀವು ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸಬಲ್ಲಿರಿ. ನಿಮ್ಮನ್ನು ನೀವು ಮರೆಯಬೇಕು. ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾರ್ಥ, 
ಅಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಸೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮರೆತರೇನೇ ಈ ಅಮರ ಜೀವನವು ಸಿಕ್ಕುವದು.' 
ಈ ಕಾಯದ, ಮನಸ್ಸಿನ, ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ವಾಸನೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮರೆತು ಬಿಡು 
ವಡೆಂದರೇವೆ ಮರಣ. ಈ ಮರಣವನ್ನು ದೇಹದಲ್ಲಿ ಜೀವ ಇದ್ದಾಗಲೂ 
ಅನುಭವಿಸಲು ಬರುವದು. ತೆಂಗಿನಲ್ಲಿಯ ಗಿಟಕು ಚಿಪ್ಪಿನಿಂದ ಬೇರೆ ಇದ್ದು 
ಬುಡ್‌ ಬುಡ್‌ ಸಪ್ಪಳಮಾಡುವಂತೆ ಜೀವನು ದೇಹದಲ್ಲಿ ಇದ್ದೂ ಸಂಪರ್ಕ 
ವಿಲ್ಲದಂತೆ ಇರುವದೆ ಮರಣ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ತುಕಾರಾಮ ಮಹಾರಾಜ 
ರವರು ಅಂದಿದ್ದಾರೆ, “ನನ್ನ ಸಾವನ್ನು ನಾನೇ ಕಂಡೆ, ಅದರ ಅನುಪಮ 
ಸುಖವನ್ನು ಸವಿದೆ'' ಎಂದು. ಇಂಥ ಮರಣವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದವರಿಗೆ 
ಪುನಃ ಸಾವಿಲ್ಲ. ಜೀವಂತನಿರುವಾಗಲೇ ಸಾಯಲು ಕಲಿತನನೇ ಚಿರಂಜೀವಿ. 

ಜರ್ಮನ್‌ ದೇಶದ ದಂತಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ದಾರುಣವಾದ ಕಥೆ 
ಇದೆ. ಒಬ್ಬ ರಾಕ್ಷಸನನ್ನು ಓರ್ವ ದೇವತೆಯು “ನೀನೆಂದೂ ಸಾಯ 
ದಿರು'' ಎಂದು ಶವಿಸುತ್ತಾಳೆ. ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿಯ ರಾಕ್ಷಸ 
ರೇನೋ ಇಂಥ ಶಾಪವನ್ನು ಸ್ಟಾಗತಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಂದಿಗೂ ಸಾಯದ 
ಸ್ಥಿತಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಭಾಗ್ಯವಾವುದು ಅನ್ನುತ್ತಿದ್ದರು. ಇರಲಿ. ಆ ಶಾಪ 
ಕೇಳಿದ ಜರ್ಮನ್‌ ರಾಕ್ಷಸನು ಅತೀವ ಮನಸ್ತಾಪಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಸರಿಯುತ್ತಾನೆ. ಒಂದೊಂದಾಗಿ ಆತನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಿದ ಕೃತಿಗಳು ಅವನೆದುರು ಬಂದು ಅಣಕಿಸುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳನ್ನೂ 
ನಿತ್ಯಜೀವನವನ್ನೂ, ಅದನ್ನು ಗೈದ ಈ ದೇಹನನ್ನೂ ಮರೆಯಲು 
ಅದೆನ್ಟೋ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಜೀವಕ್ಕೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡ ಕಾಯವೆಂಬ 
ಈ ಮಣ್ಣು ಮುದ್ದೆಯನ್ನು ಕಳಚಬೇಕೆಂದು ಆತನ ಆತ್ಮವು ಆತುರ 
ಪಡುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಅವನಿಗೆ ಮರಣವು ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಸಾಯಲೆಂದು 
ಉನ್ನತವಾದ ಪರ್ವತದ ಮೇಲಿಂದ ಹಾರಿದನು. ಆದರೂ ಚೆಂಡಿನಂತೆ 
ಮೇಲಕ್ಕೆ ಪುಟಿದು ಬಂದನು. ಆತನನ್ನು ಅಗ್ನಿ ಸುಡಲೊಲ್ಲದು, ನೀರು 
ಮುಳುಗಿಸಲೊಲ್ಲದು, ವಿಷವು ಕೊಲ್ಲಲಾರದು. ಉರುಲು ಮಾಲೆಯಾಯಿತು. . 
ವಿಷವು ಅನ್ಭುತವಾಯಿತು. ಹೀಗಾಗಿ ಈ ದೇಹದ ಮೇಲೆ ರೊಚ್ಚಿಗೇಳು. 
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ತ್ತಾಕೆ. .  ಶೈದಯದಲ್ಲಿ ಅಖಂಡ ಕೋಲಾಹಲದ ದೊಂಬಿ ಎದ್ದಿದೆ. 
ಆದರೇನು? ಅದನ್ನು ಸಂತೈಸಲು ಮರಣಮೆ;ಘಗಳು ಮಳೆಗರೆಯ 
ಲೊಲ್ಲವು. ಆದುದರಿಂದ ಆ ರಾಕ್ಷಸನ ಕರುಣಾಮಯ ದೀನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು 
ಕೊನೆಗಾಣುನಂತಿ್ಲ. ಸಾವಿನ ಸೌಭಾಗ್ಯ ಅವನಿಗೆ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಎಂಥ ಅಸಹ್ಯವಾದ ದಾರುಣಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಿದು ! ಸಾವನ್ನು ಹುಚ್ಚಿ ಸಿದ 
ಸರಮಾತ್ಮನ ಆಭಾರಗಳನ್ನು ಎಷ್ಟು ಮನ್ನಿ ಸಿದರೂ ಕಡಿಮೆಯೇ. ಕ 
ವೆಂದರೆ ಜೀನ-ಈಕ್ನ ರರ ಸಾ ಸಾವು ಎಂದರೆ ಜೀವದಲ್ಲಿ ತೇಲಾ 
ಡುವ ಕೆಸರು ತಳವನ್ನು ಕಾಣುವದು, ಸಾವು ಅಂದರೇನೇ ಪುನರ್ಜನ್ಮ 

ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಕೇವಲ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಅಂದು ಚಂದ್ರನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ನಮ್ಮ ಅನಿಸಿಕೆ. ಆದರೆ 'ಡಲಿಗೆ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಭರ್ತಿ ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಯ ರ್‌ ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಯು ಒಂದು 
ರೊಡ್ಡ ಪರ್ನಣಿಯು, ಅಂದು ಚಂದ್ರ ಸೂರ್ಯರ ಭೆಟ್ಟಿ. ಚಂದ್ರನು 
ಸೂರ್ಯನೊಡನೆ ಬೆರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಅದರಂತೆ ಸಾನೆಂದರೆ ಜೀವನದ 
ಅಮಾವಾಸ್ಯೆ. ಜೀವವು ಈಶ್ವರನೊಡನೆ ಬೆರೆಯುತ್ತದೆ. ಅಂದು ಜೀವ 
ಪರಮಾತ್ಮರ ಮಿಲನವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡ ಭರ್ತಿಯು ಸಾಗರಕ್ಕೆ 
ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಯ ದಿನ ಅಲ್ಲವೇ? ಅದರಂತೆ ಮರಣವೆಂದರೆ ಅನಂತ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕೂಡಿಹೋಗುವದು. ಸಾವಿನ ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಯು ಜೀವನದ 
ದೊಡ್ಡ ಹುಣ್ಣಿ ಮೆಯು. 

ಸಾಯುನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ದೇಶಬಂಧು ಚಿತ್ತರಂಜನದಾಸರು ಒಂದು 
ಸುಂದರ ಕವನವನ್ನು ರಚಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅವರು ಹೀಗೆ ಅಂದಿದ್ದಾರೆ. 
“ಪ್ರಭೋ, ನನ್ನ ಜ್ಞಾನಾಭಿಮಾನದ ಭಾರವನ್ನು ತಲೆಯ ಮೇಲಿಂದ 
ಇಳಿಸು. ಈ ಭಾರವನ್ನು ಹೊತ್ತು ಹೊತ್ತು ಈ ಕಾಯವು ಜರ್ಜರಿತ 
ವಾಗಿದೆ. ನನ್ನಲ್ಲಿ ಏನೂ ಹುರುಳಿಲ್ಲ. ಉಸುರಾಡಿಸಲು ಸಹ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ವಿಲ್ಲ. ತೇಕುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ನೋಡಿದತ್ತ ಕತ್ತಲೆಯೇ ಕತ್ತಲೆ. ಇಳಿಸು 
ಪ್ರಭೋ, ಈ ಭಾರವನ್ನು ತೀವ್ರ ಇಳಿಸು. i 

"ನನಿಲುಗರಿಯ ಮುಕುಟ ಧರಿಸಿದ, ಕೈ ಯಲ್ಲಿ ಕೊಳಲು ಹಿಡಿದ 

ರಾಧಾರಮಣ ಶ್ಯಾಮಸುಂದರ ಗೋಪಾಲನೇ ನಿನ್ನನ್ನು ಕಾಣಲು ನನ್ನ 

ಪಂಚಪ್ರಾಣಗಳು ಹಾ ತೊರೆಯುತ್ತಿವೆ. 

ಎನಗೆ ನೇದ ಬೇಡ, ವೇದಾಂತ ಬೇಡ, ಅದಿಲ್ಲ ಮರೆತುಹೋಗಲಿ. 
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ಸ್ವಾಮಿ, ನಿನ್ನ ಅನಂತ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ನಾನು ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಪ್ರಭು! 
ನಿನ್ನ ಕುಂಜ ದ್ವಾರದಲ್ಲಿ ಬಂದು ನಿಂತಿದ್ದೇನೆ. ನಗೆ ಪ್ರಿಯನಾದ ನಿನ್ನೀ 
ಬಾಗಿಲಲ್ಲಿ ಬಂದುಥಿಂತ ನನ್ನನ್ನು ನೋಡು, ನಂದಲಾರಂಭಿಸಿದ ದೀಪ 
ವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಪ್ರಜಲಿಸಲು ನಿನ್ನ ಸನ್ನಿಧಿಗೆ ಬಂದಿದ್ದೇನೆ.” 

ಸಾವು ಎಂದರೆ ಎಣ್ಣೆ ತೀರಲು ಸಮೀಪಿಸಿದ ದೀಪವನ್ನು ಮತ್ತೆ 
ಎಣ್ಣೆ ತುಂಬಿ ತರುವದು. ನಂದಾದೀಸನನ್ನು ಮತ್ತೆ ಬೆಳಗಿಸುವದು. 
ಬೆಳಕು ತರಲು ಹೋಗುವದೇ ಸಾವು. ಇದೆಂಥ ಸಹೃದಯ ಕಲ್ಪನೆ! 
ಇರುವಿಕೆಯ ಬೇಸರವಿಲ್ಲ, ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಬೇಸರವಿಲ್ಲ. ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ಜನ್ಮವನ್ನು ಕೊಡು'' ಇದು ಸಂತರ ಬೇಡಿಕೆ. ಈ ಅನಂತ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಆ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಸೇವಿಸುವ ಕುರಿತು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಆಡಲು ಬರುವರು 
ಇವರು. ಮಹಾಧೈರ್ಯ ಶೌರ್ಯದ ಆಟಿಗಾರರು ಇನರು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಮರಣವು ಒಂದು ಅಮರನಾದ ಆಶಾ 
ವಾದವಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಷ್ಟು ಆಶಾವಾದಿಯಾದ ಸಂಸ್ಥೃತಿ 
ಬೇರೊಂದಿಲ್ಲ. ಮರಣದ ನಂತರ ಮತ್ತೆ ಆಡಲು ಬರುವಿ. ರಾತ್ರಿ ಮಲಗಿ 
ಬೆಳೆಗಿನಲ್ಲಿ ಎದ್ದೊಡನೆ ಮಗುವು ಮತ್ತೆ ಆಟಿಗೆಯ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಒಂದೆಡೆ 
ಕೂಡಿಸಿ, ಆಟವನ್ನು ಆರಂಭಿಸುವಂತೆ ಜೀವವು ಮರಣದ ನಂತರ ಮತ್ತೆ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಆರಂಭಿಸುತ್ತದೆ. ಅರ್ಧ ನೆಯ್ದ ವಸ್ತ್ರ 
ವನ್ನು ಮರುದಿನ ನೇಕಾರನು ಮತ್ತೆ ನೇಯಲು ಆರಂಭಿಸುವಂತೆ ನಾವಾ 
ದರೂ ಮಾಡತೊಡಗುತ್ತೇವೆ. ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ಮಾತಿನ ನೆನಪು 
ಸಾವಕಾಶ ಆಗುತ್ತ ಮೊದಲಿನ ಜ್ಞಾನ ಅನುಭವದ ಸಂಸ್ಕಾರ ಮತ್ತೆ ತಲೆ 
ದೋರುತ್ತವೆ. ಅನೇಕ ಚಿಲ್ಲರೆ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದರೂ ಜ್ಞಾನಾನು 
ಭವದ ಸಂಸ್ಕಾರ ಸಾರನು ನಮ್ಮನ್ನು ಜನ್ಮ ಜನ್ಮಕ್ಕೂ ಅಗಲದೇ ನಮ 
ಹತ್ತಿರವೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಆ ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮದ ಸಂಸ್ಕಾರಸಾರದೊಡನೆ ಮುತ್ತೆ 
ಹೊಸ ಜನ್ಮವನ್ನು ಆರಂಭಿಸುತ್ತೇವೆ. 

ಯಾವದೂ ವ್ಯರ್ಥವಾಗಲಾರದು, ಆಶೆಯಿಂದ ಕಾರ್ಯಮಾಡು, 
ಅಂದರೆ ಕ್ರಮೇಣ ನೀನು ಪೂರ್ಣತ್ವವನ್ನು ಸಡೆಯುನಿ, ಇದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹ 
ವಿಲ್ಲ, ಎಂದು ನಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಧೈರ್ಯವಿದ್ದ 
ವನೇ ಬಾಳುವನು. ಮರಣವೆಂದರೆ ಮತ್ತೆ ಹೊಸ ಹುಮ್ಮಸಿನಿಂದ ಧ್ಯೇಯ 
ಸಾಧನೆಯ ಸಿದ್ದತೆ. 


ಸಾನಿನ ಸನಿ ೩೨೬ 


ಮರಣವು ಒತ್ತಾಯದ ಅನಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಲಿಸುವದು. “ತೇಷತ್ಯ 
ಕ್ರೇನ ಭುಂಜೀಥಾ?' ಎಂದು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ಸಾರುತ್ತವೆ. "ಮೊದಲು 
ನೆರೆಯ ಜನರಲ್ಲಿಯ ಕೊರತೆಯನ್ನು ತುಂಬಿ ಉಳಿದುದನ್ನು ನಿನಗಾಗಿ 
ಉಪಯೋಗಿಸು,” ಈ ದಿವ್ಯ ಸಂದೇಶವನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯುತ್ತೇವೆ. 
ಮೊದಲು ಮನೆ ತುಂಬುತ್ತೇನೆ, ಸಾಲದೇ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಲ್ಲಿ ಧನವನ್ನು. 
ಇಡುತ್ತೇನೆ. ಮುಗ್ಗು ಲಲ್ಲಿದ್ದ ದೀನ ಮಃಖಿತರ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಕಣ್ಣೆತ್ತಿ 
ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಸಂಚಯದ ಕೆಸರೊಳಗಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು 
ನಮ್ಮ ಜೀವನದ ಉದ್ಭಾರ ಮಾಡಲು ಸಾವು ಬರುತ್ತದೆ. ಮರಣನೆಂದಕೆ 
ತಾಯಿಯ ಮಂಗಲ ಕರಗಳು. ಮೈತುಂಬ ಹತ್ತಿದ ಆಸಕ್ತಿಯ ರಾಡಿ 
ಯನ್ನು ತೊಳೆದು ಸ್ವಚ್ಛ ಮಾಡುವ ಕೈಯೆಂದರೇನೇ ಮರಣ, 

“ದೇವರ, ಈ ಕಾಯ, ಈ ಮನಸ್ಸು ಧೂಳಿಯಿಂದ ಮುಸುಕಿಡೆ. 
ನಿನ್ನ ಅಮೃತಕರದಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ತೊಳೆದು ಸ್ವಚ್ಛ ಮಾಡು. ನಿನ್ನ 
ಕಾಲಡಿಯಲ್ಲಿ ನನ್ನನ್ನು ಮಲಗಿಸು ದೇವಾ!'' ಇದುವೇ ಜೀವನದ ಆತು 
ರದ ಕಳಕಳಿಯ ನುಡಿ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅವ ಶಕ್ತಿಗೂ ಈ ಹುಡಿಯನ್ನು 
ತೊಳೆಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿಲ್ಲ. ನೂರಾರು ಗುಡಿಗಳನ್ನು ಕೆಡವಿ ಮೂರ್ತಿ 
ಗಳನ್ನು ಒಡೆದು, ಅಗಣಿತ ದ್ರವ್ಯ ರಾಶಿಯ ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಗರುನೀ ಮಹಮ್ಮ 
ದನು ಸಿಕ್ಕಿದ್ದನು. ಆ ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಅತ್ತಿತ್ತ ಜಿಗಿದಾಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಆತನ ಈ 
ಅಥಃಸತನವನ್ನು ದೇವರು ನೋಡಲಾರದವನಾಗಿ ಆತನನ್ನು ಒಯ್ಯಲು 
ಬಂದನು. ಆಗ ಅವನು ಅಳಲಾರಂಭಿಸಿದನು. ಆಸಕ್ಕಿಮಯ ಪ್ರಸಾರ 
ನ್ನು ಬಿಡಲು ಅವನ ನುನಸ್ಸು ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ ಆದರೇನು ದೇವನು ಒಯ್ದೇ 
ಟ್ಟನು. ಮರಣದ ಸಾಬೂನಿನಿಂದ ಅವನನ್ನು ತೊಳೆದನು. ಈ ಜೀವನ 
ಸಲಿನ್ಯವನ್ನು ಕಳೆಯಲು ಮರಣವೆಂಬ ಅಮೃತವನ್ನು ಕರದಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದ 
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ಆ ಜಗನ್ಮಾತೆಯ ನಿನಾ ಮತ್ತಾರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಮರಣವು ನಮ್ಮನ್ನು ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದುದನ್ನೆಲ್ಲ ಬಟ್ಟು ಬರಲೇಬೇಕಾಗುವದೆಂಬದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಜೀವನು ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ಕುತನೀ ಗಾದೆಯಿಂದ ಧಾಬಳಿಯ ಮೇಲೆ ಭೂಶಯ್ಯೆಗೆ 
ಬರುನನು. ದೇವರ ದ್ವಾರದಲ್ಲಿ ನಮ್ರವಾಗಿಯೇ ಹೋಗಬೇಕು. ದಾಸರು 
ಹೇಳುವಂತೆ “ಸೂಜಿಯ ದ್ವಾರದಲ್ಲಿ ಆನೆಯು ಕೂಡ ಹಾಯಬಹುದು.?' 
ಆದರೆ ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಾಡಿ, ಬಳಲಿಸಿ, ಸುಲಿದು ಕುಬೇರನಾದ ಧನಮದ 
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ವುಳ್ಳ ಮಾನವನು, ದೇವರ ಬಾಗಿಲನ್ನು ದಾಟಲಾರ, ಇಂಥವರ ಮೋಟರ 
ಕಾರುಗಳು ನರಕದಲ್ಲಿ ಸಂಚರಿಸಬಹುದು! ಆದರೆ ಸ್ವರ್ಗದ ಇಕ್ಕಟ್ಟಾದ 
ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಪರರಿಗಾಗ್ರಿ ಪರರ ಸೇವೆಗಾಗಿ, ದೇಹನನ್ನು ಸನೆಸಿದನರ 
ದೇಹ ಮಾತ್ರ ಸಹಜ ಹೋಗಬಲ್ಲದು. 
ಅದು ಕಾರಣವೇ ಅಂತ್ಯಕಾಲಕ್ಕಾದರೂ ಗಾದಿಯ ಮೇಲಿಂದ ಕೆಳಕ್ಕೆ 
ಎಳೆಯಿರೆಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ನಾವು ಬಾಹ್ಯ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸೂಟುಬೂಟುಗಳಿಂದ ಮೆರೆಯಬಹುದು. ಆದರೆ ಮನೆಗೆ 
ಬಂದೊಡನೆ ಸಂಜೆಯ ಮುಂದೆ ತುಳಸೀ ಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತ ತಾಯಿಯ 
ಸಮೀಪಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಾಗ ಈ ಅಬ್ಬರವು ನಡೆಯಲಾರದು. ತಾಯಿಯ 
ಮಂಗಲಕರಗಳು ನಮ್ಮ ಬೆನ್ನ ಮೇಲೆ ಆಡಬೇಕಾದರೆ ಸೂಟು ಬೂಟುಗಳ 
ಅಬ್ಬರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಅವಳ ಹತ್ತರ ಹೋಗಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಅದರಂತೆ ಈ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೆರೆದ ಮೇಲೆ, ಜೀವನದ ಸಾಯಂಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜಗನ್ಮಾತೆಯ 
ಹತ್ತರ ಹೋಗುವಾಗ ಈ ಆಡಂಬರನನ್ನೆಲ್ಲಾ ಬಿಟ್ಟು ನಮ್ರನಾಗಿ ಹೋಗ 
ಬೇಕಾಗುನದು. ಭಕ್ತಿ, ಪ್ರೇಮದ ವೈಭವವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸಂಗಡೆ ಒಯ್ಯ 
ಬಹುದು. 

ಆದರೆ ಕೆಲವು ಸಾರೆ ಮನುಷ್ಯನು ನಗ್ನನಾಗಿ ತಾಯಿಯ ಸಮೀಪ 

ದಲ್ಲಿ ಅನಳ ಭೆಟ್ಟಿಯಾಗಬೇಕಾದರೆ ನಾಚುತ್ತಾನೆ. ಗಾಂಧಾರಿಯ ಕೃಪಾ 
ದೃಷ್ಟಿ ತನ್ನ ಕಾಯದ ಮೇಲೆ ಬಿದ್ದು ತಾನು ಅಮರನಾಗಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಛೆ 
ದುರ್ಯೋಧನೆನಲ್ಲಿದ್ದರೂ ಸಹ ನಾಚಿಕೆಯಿಂದ ಕೂವಿನ ಚಡ್ಡಿಯನ್ನು 
ಧರಿಸಿ ಅವಳ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿ ಹೋದನಂತೆ. ಆದು ಕಾರಣ ಆತನ ದೇಹದಲ್ಲಿ 
ತೊಡೆಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಉಳಿದೆಲ್ಲವೂ ನಜ್ರದೇಹವಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಭೀಮನು ಅವನ ತೊಡೆಯನ್ನು ಸೀಳಿ ಕೊಂದನಲ್ಲವೇ? ತಾಯಿಯ 
ಹತ್ತರ ಕೂಸಾಗಿಯೇ ಹೋಗಬೇಕು. ಹುಟ್ಟುವದು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ: 
ಅದರಂತೆ ಸಾಯುವದು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆಯೇ. ಅಂತೆಯೇ ಹುಟ್ಟಿದಾ 
ಗಲೂ ಆ ಜಗನ್ಮಾತೆಯ ಕೂಸು, ಸಾಯುವಾಗಲೂ ಅವಳ ಕೂಸೇ, 
ಹುಟ್ಟಿದಾಗ ಜಗನ್ಮಾತೆಯಿಂದ ಆಗಲಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಅತ್ತಿರಿ, ಸಾಯುವಾಗ 
ಆತಾಯಿಯ ಸನ್ನಿಧಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತೇನೆಂದು ಏಗ್ಗಿರಿ. ಹುಟ್ಟಿ ದಾಗ ನಾವು 
ಅಳುತ್ತೇನೆ. ಆದರೆ ತಾಯಿ-ತಂದೆ ಬಂಧು-ಬಳಗದವರು ಹಿಗ್ಗುತ್ತಾರೆ- 
ಸಾಯುವಾಗ ನಾವು ನಗುತ್ತ ಸಾಯಬೇಕು, ಉಳಿದವರು ನಮ್ಮ ಸವಿ 
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ಳಾ 


ನೆಕನನ್ನು ಕೆ ನ್ನು ನೆನಿಸಿ ಅಳಲಿ.. 

ನಮ್ಮ ಬಾಳುನೆಯ ಸರೀಕ್ಷೆಯೆಂದಕಿ ಮರಣ, ನಿಮ್ಮ ಮರಣದಿಂದ 
ನಿಮ್ಮ ಜೀ 18 ಬೆಲೆ ಕಟ್ಟುವದು. ಸಾಯುನಾಗ್ಗೆ ಅಳುವವನ ಬಾಳು 
ದೀನ ಸ್ಥಿತಿಯದು, ನಗುನಗುತ್ತ ಸಾಯುನವನ ಬಾಳು ಕೃತಾರ್ಥವಾದು 
ದೆಂದು ತಿಳಿಯುವರು. ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಮರಣವು ಒಂದು 
ದಿನ್ಯ ದರ್ಶನವು, ಅದರ ದರ್ಶನವು ಆನಂತದರ್ಶನವು. ಅವರ ಮರಣದ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅವರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಶಾಂತಿ, ಎಷ್ಟು ಸಮಾಧಾನ | 

ಸಾಕೆ ಟಿಸನು 'ಅಂತ್ಯಕಾಲಕ್ಸೆ ಅಮೃ ತತ ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿ ತ್ತಿದ್ದನು. 
“ಹೆಚ್ಚು ಬೆಳಕು, ಹೆಚ್ಚು ಬೆಳಕು” ಅನ್ನುತ್ತ ಗಬೆಯು ಅಸು ಬಿಟ್ಟನು, 
ಹ ಕೃಷ್ಣ, ಹರಿ ಎಂದು ಭಜನೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಜಡ 
ಮಹಾರಾಜರು ತೆರಳಿದರು. “ನನ್ನ ದಾಸಬೋಧೆನು ಇದೆ, ಹೀಗೇಕೆ ಅಳು 
ಕ್ರಿರುವಿರಿ??' ಎಂದು ರಾಮದಾಸರು ಅಂದು ತೆರಳಿದರು. “ಯದಾಯದಾ 
ಹಿ ಧರ್ಮಸ್ಯ ಗ್ಲಾನಿ' ಈ ಶ್ಲೋಕ ಉಚ್ಚರಿಸುತ್ತಲೇ ರೋಕಮಾನ್ಯರು 
ದೇಹವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದರು. ಇಯತ್ರೀ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಉಚ್ಚೆರಿಸುತ್ತ 
ಮೋತೀಲಾಲರ ಆತ ೈಹಂಸವು ಹಾರಿಹೋಯಿತು. “ಬಂದೆ ಇದೋ ಬಂಜೆ, 
ನಿನ್ನ ಪ್ರಿ ಯತಮ ಬಾಗಿಲಲ್ಲಿ ದೀಪ ಬೆಳಗಿಸಲು ಬಂದೆ'' ಎಂದು ದೇಶ 
ಬಂಧು. ದಾಸರು ಉಸುರಿದರು. "ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಚನುತೃತಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿದೆ ಇನ್ನು ಆ ಜಗತ್ತಿನ ಚಮತೃತಿಯನ್ನಸ್ಟು ಕಾಣುವಾ'' ಎಂದು 
ಉಸುರಿದರು ಗೋಪಾಲ ಕೃಷ್ಣ ಗೋಖಲೆಯವರು. 

"ಅಗೋ ನೋಡಿರಿ, ಭಾರತದ ಉಷಃಕಾಲ ಬರುತ್ತಲಿದೆ! ಈ 
ಬೆಳಕು ನೋಡಿ ನಾನು ನಿಜಧಾಮಕ್ಕೆ ಪ್ರಯಾಣ ಬೆಳಸುವೆನು'' ಎಂದು 
ಭಗಿನೀ ಠಿವೇದಿತಾದೇವಿಯರಂದರು. ಮಾರ ಘೋಷರು ಚೈತನ್ಯ 
ಚರಿತಾಮೃ ತದ ಕೊನೆಯ ಭಾಗದ ಮುದ್ರ ಣವನ್ನು ನೋಡಿ “ಮುಗಿಯಿತು 
ನನ್ನ ಸ ನೀತಾಯಿ ಗೌರ ನನ ನ್ನನ್ನು ಕರೆದುಕೊೋಲಿ' ಎಂದರು. 
ಮಗನಲಾಲ ಗಾಂಧಿಯವರು “ದೇವಾ, ಮಂಗಲಮಂದಿರದ ನಿನ್ನ ಹೆಬ್ಬಾ 
ಗಿಲನ್ನು ತೆರಿ, ದಿವ್ಯ ಪ್ರೆ ಪೆ (ಮಾಮೃ ತ ತೃ ಸ ಯಿಂದ ಈ ಬಾಲಕನು ಆ 
ವನು. ನಿನ್ನ ಬಾಗಿಲಲ್ಲಿ ೫ ಸ ನುಗುವಿನ ಮೇಲೆ ಫೆ ಪ್ರೇಮದ ಮಳೆ 
ಗರೆ, ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಹೆಣಗಿ, ಹೋರಾಡಿ, ದಣಿದುಬಂದ ಲ ಮಗುವನ್ನು 
ನವು ಸಕ್ಕದ ಲ್ಲಿ ಮಲಗಿಸು, ನಿನ್ನ ಪ್ರೇಮ ನುಡಿಯಿಂದ ಸಂತಯಿಸು, ತೆಕ್ಕಿ 


ಕ೩೦ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ತೆಕ್ಕೆ ಸಿನ್ನ ಮಂಗಲ ಮಂದಿರವನ್ನು ತೆರೆ? ಎಂಬ ಸಂಗೀತವನ್ನು ಅನ್ನು 
ತ್ತಲೇ ಪ್ರಾಣಬಿಟ್ಟಿರು! ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಮಹಾ ಪ್ರಸ್ಥಾ ನಗಳು ಹೇರಳ 
ವಾಗಿವೆ. ತು ಶಾಂತಿ, ನವಜೀವನದ 1೫ ಆನಂದದ 


ದರ್ಶನ, ಒಂದು ಪರ್ವಣೆ, ಜೀವ-ಈಶ್ವರರ ಮಿಲನದ ಸಂಗೀತ, ಮರಣ 
ವೆಂದರೆ ನಲ್ಲನ ಮನೆ “ರುವದು. 


"ಇಂದು ನಲ್ಲನ ಮನೆಗೆ ಹೋಗುವದದೆ, ಶೃ ೦ಂಗಾರದ ಉಡುಪು 
ಧರಿಸು, ಮಣ್ಣಿ ನ ಹೊದಿಕೆಯನ್ನು ಮೈಮೇಲೆ ಧರಿಸು, ಮಣ್ಣಿ ನಹಾಸಿಗೆ 
ಯಲ್ಲಿ ನಲ್ಲನ ಜೊತೆ ಮಲಗುವದಿದಿ. ಎರೆದು ಹೆಳೆಲುಹಾಕಿಕೊ, ಒಮ್ಮೆ 
ಈ ಮನೆ ೫ (ರಿದನಂತರ ಕಿರುಗುವಂತಿಲ್ಲ. ತೀವ್ರ ಸಿದ್ಧಳಾಗು,'' ಇದೊಂದು 


ಸುಂದರವಾದ ಹಿಂದೀ ಕವನದ ಭಾವಾರ್ಥವಿದೆ. ಇದೆಂಥ ಸುಂದರ 
ಭಾವನೆ. ಮರಣವೆಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ನಿಯೋಗ್ಯ ಆದರೆ ಜಗದೀಶ್ವರನೊಡನೆ 
ಯೋಗ. ಜಗದ ಬಿಡುವಿಕೆ, ಆದಕಿ ದೇವಕೊಡನೆ ಕೂಡುವಿಕೆ. ಮನುಷ್ಯನು 


ಮ ್ರತನಾದಮೇಲೆ ನಾವು ಹೊಸ ವಸ್ತ್ರ ಉಡಿಸುತ್ತೇವೆ, ಅಲಂಕರಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಮರಣನೆಂದಕೆ ಜೀವ-ಶಿವರ ಮದುವೆ. ಅದು ಕಾರಣವೇ ಶ ಂಗಾರನಲ್ಲವೆ? 
ಮರಣದಲ್ಲಿಯ ಭಯಾನಕ ತೀಕ್ಷ ಎತೆಯನ್ನು ಭಾ A ಸಂಸ್ಕೃ 


ತಿಯು ತೆಗೆದೊಗೆದಿದೆ. ಜೀವನಕ್ಕಿಂತ ಮರಣನೇ ಅಂದನಾಗಿಯೂ 
ಮಧುರವಾಗಿಯೂ ಕಾಣುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ. "ಪ್ರಾಣೋ ಮೃತ್ಯುಃ' ಎಂಬ 


ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದೆ. ಪ್ರಾಣವೇ ಮರಣ. ಮರಣನೆಂದರೆ ಆಟಿ, 
ಮೋಜು, ಚಿರಲಗ್ಗ. 

ಯಾನ Wk ಸಾವನ್ನು ಜೀವನನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದೆಯೋ ಆ 
ಸಂಸ್ಥತಿಯ ಉಪಾಸಕರಿಗೆ ಇಂದು ಸಾವು ನೋವಾಗಿದೆ. ಸಾವಿನ 
ಅಂಜಿಕೆ ತುಂಬಾ ಬಂದಿದೆ. ಸಾವು ಎಂಬ ಶಬ್ದವೂ ಅಸಹ್ಯವಾಗಿದೆ. ಜನ 
ದೇಹವನ್ನೇ ಪ್ರೀತಿಸಿ ಜೀವಗಳ್ಳ ರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹಿರಿದಾದ ಭ್ರೇಯಕ್ಕಾಗಿ 


ಕಾಯದ ಮಡಕೆಗಳನ್ನು ನಗೆಜೊಗದಿಂದೆ ಒಡೆಯಲು ಸಿದ ್ಸರಾದವರೇ 
ಈ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ನಿಜನಾದ ಉಪಾಸಕರು. ದೇಹದ ರಕ್ಷಕರು ಭಾರತೀಯ 


ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉಪಾಸಕರಲ್ಲ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಕ್ಯ ದಾಸ್ಯವನ್ನು, 
ವಿಷಮಯ ವೈಷಮ್ಯವನ್ನು, ಅಜ್ಞಾನ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ದೂರ ಮಾಡಲು, 
ಬಲಿದಾನ ಮಾಡಲು ಲಕ್ಸಾವಧಿ ತರುಣತರುಣಿಯರು ಸಿದ್ಧ ರಾದರೆ ಮಾತ್ರ 
ಈ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ದಿವ್ಯ ಪರಿಮಲವು ದಿಗಂತದಲ್ಲಿ ಹಬ್ಬುವದು. 
ಆಗ ಭಾರತವು ನನತೇಜದಿಂದ ಮಿಂಚುವದು. 


ಉಸಸಂಹಾರ 
ಕೊನೆಯ ಮಾತು 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂಬ ನಿಷಯವನ್ನು ಕುರಿತು ನಾಲ್ಕು 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ನಾನು ಮಂಡಿಸಿದ್ದ ನೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥ ತಿಯನ್ನು 
ನಾನು ಹೇರಳವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತೇನೆ. ಜ್ಞಾನದ ಆಧಾರದಿಂದ ಈ ವಿಷಯ 
ವನ್ನು ಕುರಿತು ಬರೆಯುವ ಅಧಿಕಾರ ನನಗೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪ್ರೇಮದ 
ಅಧಿಕಾರ ಮಾತ್ರ ನನಗೆ ಇದೆ. ಈ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸು 
ವವರಲ್ಲಿ ನಾನು ಯಾರಿಗೂ ಹಿಂದೆ ಬೀಳಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. » ಈ ಪ್ರೇಮವೇ ನನಗೆ 
ಈ ನಾಲ್ಕು ಮಾತು ಹೇಳಲು ಪ್ರೇರೇಪಿಸಿದೆ. ನಾನು ಇಲ್ಲಿ ಅಡಿದ್ದೆಲ್ಲ 
ಭಕ್ತಿಯಿಂದಲೇ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ತ ಕಿಯು ದೋಷರಹಿತವಾಗಬೇಕು. ಬೆಳೆಯು 
ತ್ತಿರಬೇಕ್ಕು, ತೇಜಸ್ವಿಯಾಗಿ ಅರಳುತ್ತಿರಬೇಕು ಎಂಬ ಉತ್ಕಟತೆ ಎನ್ನಲ್ಲಿ 
ಇದೆ. ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಜ್ಞಾನಮಯನಿದೆ, ಕರ್ಮಮಯವೂ ಇಡೆ 
ಸಂಗ್ರಾಹಕವೂ ಇದೆ. ಇದು ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ತನ್ನಹತ್ತರ ಬರಮಾಡಿಕೊಂಡು, 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ಮಾಡುವದು. ಸಂತತ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು 
ಮಾಡುವದು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಅಂಗ ಉಪಾಂಗಗಳ 
ವಿಕಾಸ್ಕ ಎಲ್ಲರ ವಿಕಾಸ, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸ್ಪೃಶ್ಯ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ, 
ಹಿಂದ್ಕು ಮುಸಲ್ಮಾನ ಭೇದಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವದಿಲ್ಲ. ನಲುಮೆ ನಂಬುಗೆ 
ಯಿಂದ ಎಲ್ಲರನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡು, ಜ್ಞಾ ನಭಕ್ತಿಮಯವಾದ ಕರ್ಮದ 
ಆಧಾರದಿಂದ ಮಂಗಲ ಸಾಗರದ ಕಡೆಗೆ, ನಿಜನಾದ ಮೋಕ್ಷ ಸಿಂಧುನಿನ 
ಕಡೆಗೆ ಭರದಿಂದ ಸಾಗುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿದು. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ-ಉಪಾಸಕರ ಯಾತ್ರೆ ಅನಾದಿ ಕಾಲದಿಂದ 
ನಡೆದಿದೆ. ವ್ಯಾಸ್ಕ ವಾಲ್ಮೀಕಿ, ಬುದ್ಧ, ಮಹಾವೀರ, ಶಂಕರ 
ರಾಮಾನುಜ, ಜ್ಞಾನೇಶ್ವರ, ತುಕಾರಾಮ, ಕಬೀರ, ನಾನಕ, ಬಸನ, 
ಪುರಂದರದಾಸ, ಕನಕದಾಸ ಮೊದಲಾದ ಸಂತರು ಶರಣರು ಈ ಯಾತ್ರೆ 
ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ... ಇಂದಾದರೂ ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿ, ತ್ಯಾಗಮೂರ್ತಿ 


ಜವಾಹರಲಾಲ, ಮಹರ್ಷಿ ಅರವಿಂದ ಮೊದಲಾದ ವಿಭೂತಿಗಳು ಈ ದಿವ್ಯ 


೧ 
೧7 


೩೩೨ ' ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


ಹೋ ಬಾ ನ ಘನವ ುಪ ಕಾಪಾ ಖಾ ಪಾರಾ ಖಾ ರಾಸಾಪಾ ನಾಕಾ ರಾರಾ ರ ಅಭಾ ಜಾ ಸಾ ಇ"”"”ಧಷಾರಯಲ್ಧ್ಸ್‌್ಪಾುುುುರ್ದುರ 


ಯಾತ್ರೆಯನ್ನು ಮುಂದರಿಸುತ್ತ ಇದ್ದಾರೆ. ಹಿರಿಯರು, ಕಿರಿಯರು, ನಾನೆ 
ಲ್ಲರೂ ಈ ಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳೋಣ. “ಬನ್ನಿ, ಬಪ್ಪಿ ಎಲ್ಲರೂ ಬನ್ನಿ” 
ಎಂದು ಈ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಈ ಸತ್ಪುತ್ರರು ನಮ್ಮೆ ಲ್ಲರನ್ನು ಕರೆ 
ಯುತ್ತಾರೆ. ಯಾವನ ಹೃದಯವನ್ನು ಈ ಕರೆಯು ಮುಟ್ಟುವದೋ 
ಅವನೇ ಧನ್ಯನು! 


ಪರಿತಿು 


ಟೆ 
(೧) ಕಾಲದ ಕಲ್ಪಿನೆ-..ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಂ 


ತಿಯು ದಿಕ್ಕು ಕಾಲಗಳ ಆಜಿಗೆ ಇರುವದನ್ನು ಉಪಾಸನೆ ಮಾಡುವ 
ಸಂಸ್ಥತಿಯು. ಅದರೆದುರು ಅನಂತ ಕಾಲವು ಇಡಿ. ಬ್ರಹ್ಮದೇವನ ಕಾಲ 
ಗಣನೆಯ ಪದ್ಧ ತಿಯು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ ಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಈ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾರಸ್ಯವಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನ ದೃಷ್ಟಿ ಎಷ್ಟು ನಿಶಾಲವೋ ಅಸ್ಟೇ ಅವನ 


ಕಾಲದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ನಿಶಾಲನಿರುತ್ತದೆ. “ಆರು ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವರಾಜ್ಯ 
ದೊರಕಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತೆ (ನೆ''ಂದು ಮಹಾತ್ಮರು ನುಡಿದರು. ಇವು ಮಹಾತ್ಮಾ 
ಜಿಯವರ ಆರು ತಿಂಗಳು ಎಂಬ ಮಾತು ನೆನಸಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಐವತ್ತು 
ವರುಷದಲ್ಲಿ ಸ್ವರಾಜ್ಯ ದೊರೆತರೆ, ಅದು ಆರು ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಸಿ ಕೃಂತಯೇ, 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನೂರು ವರ್ಷಗಳೆಂದರೆ ಕ್ಷಣಗಳೆಂತೆ, ಹಾಗೂ ವಿಶ್ವದ 
ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಯುಗಗಳೆಂದರೆ ಕ್ಷಣಗಳಿದ್ದಂತೆ. 

ಮಹಾಪುರುಷರು ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುತ್ತಿರುವದರಿಂದ ಅವರು 
ನಿರಾಶರಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಗತಿಸಿದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವನಿಲ್ಲೆಂದು ಇದರಿಂದ 
ತಿಳಿಯಕೂಡದು. ಈ ಕ್ಷಣವೇ ಕಾರ್ಯ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಥಿಶ್ಚಯವು 
ಬೇಕು. ಈ ನಿಸ್ಶೆಯ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೊಡನೆ ಕಾಲವೂ ಅನಂತವಿದೆಯೆಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯು ಇರಬೇಕು. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾವದೂ ವ್ಯರ್ಥವಾಗುನಂತಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರ ಯತ್ನ ವಾದ್ಯ ಆಶಾವಾದಗಳ ಸಮನ್ವಯನನ್ನೇ ನಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ 

ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. 

(೨) ಶ್ರಾದ್ಧ ಪೌರ್ವಾತ್ಯರಲ್ಲಿ ಹಿರಿಯರನ್ನು, ಪೂರ್ವಜರನ್ನು. 

ಕುರಿತು ಅತ್ಯಂತ ಆದರವಿದೆ. ಚೀನ, ಜನಾನ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ವೃದ್ಧ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ತಿಕಿಕ 


ಬ ಜರಾ 


ಪೂಜೆಯು ಧರ್ಮವೇ ಆಗಿದೆ, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ವೃದ್ಧರನ್ನು 
ಪೂಜಿಸಲು ಕಲಿಸುತ್ತಿದೆ. ಹಳ್ಳಿ ಗಳಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಷರಿ ಕಾಣಿ 
ಬಹುದು. ಮುದುಕರು ಬಂದೊಡನೆ « ಬರ್ರಿ ಅಜ್ಜಾ ” ಎಂದು ವಿನಯ 
ದಿಂದ ಕಂಬಳಿಯ ಹಾಸುಗೆಯಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು. ಕೂಡ್ರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಿರಿಯರಿಗೆ ಮಾನ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಮಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಹಿರಿಯರಿಗೆ 
ನಮಸ್ಕಾರ. ಅವರನ್ನು ಆದರದಿಂದ ಕೂಡ್ರಿಸಿ ಅವರ ಪಾದಗಳನ್ನು ಒತ್ತಿ 
ಅವರಿಂದ ಅಶೀರ್ವಾದವನ್ನು ಕೋರುವದು ಮತ್ತು ಅವರ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಕೇಳುವದು 

ವೃದ್ಧ ಪೂಜೆಯೇ ಜ್ಞಾ ನಪೂಜೆ. ಜ್ಞಾ ರಿ ಅನುಭವ, ಅನು 
ಭನ ವೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನ. ಆ ವೃದ್ಧರ ನರೆಗೂದಲಲ್ಲಿ ಅನುಭವದ ಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾನ 
ವಿರುತ್ತದೆ. ಅನರ ಬಾಗಿದ ಚಿನ್ನ ಲ್ಲಿ ಆ ಅನುಭವದ ಗಂಟು ಇರುತ್ತದೆ. 
ಟ್ರ ಸುಕ್ಳುಗಟ್ಟಿದ ದ ಅವರ ಮೆ ಯಲ್ಲಿ ಆಸ ವರ್ಷದ ಇತಿಹಾಸ ಬರೆದಿರು 
ತ್ತದೆ. ಮೊದಲಿನ ಪರಂಪತೆಯು ವೃದ್ಧರಿಗೆ ಗೊತ್ತು. ಆ ಪರಂಪರೆಯ 
ದೀಪವನ್ನು ಬೆಳಗಿಸಿ ಅದನ್ನು ತರುಣರ ಕೈ ಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿರುತ್ತಾರೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಶ್ರಾದ್ಧ ದಿನವಿದೆ. ಶ್ರಾದ್ಧ ವೆಂದರೆ 
ಪೂರ್ವಜರಲ್ಲಿದ್ದ ಆದರವನ್ನು ತೋರುವದು. ಮಹಾತ್ಮರ ಶ್ರಾದ್ಧವನ್ನು 
ಎಲ್ಲರೂ ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು. ಹಾಗೆಂದೊಡನೆ ಶ್ರೀ ಹ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣರ 


[ae] 


ಶ್ರಾದ್ದ ವನ್ನು ಆಚರಿಸಲಾಗದು. ಏಕೆ? ಅನರ ಜಯಂತಿಯನ್ನು ಆಚರಿ 
ಸುತ್ತೇನೆ. ಅವತಾರಗಳೆಂದು ನಾವು ಮ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಜಯಂತಿ 
ಯನ್ನು ಆಚರಿಸಬೇಕು. ಯಾಕಂದರೆ ಅವರ ಜನನವೇ ಮಂಗಲಕ್ಕಾಗಿ 
ಇದೆಯಲ್ಲವೇ? ಅವರು ಜನಿಸಿದೊಡನೆ ದಿಕ್ಕು ಪ್ರಸನ್ನವಾಗುತ್ತವೆ, ಮಧುರ 
ಮಾರುತನು ಬೀಸುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮಂಗಲ ವೇ ಮಂಗಲ. ಇತರರ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಹೀಗಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅವರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವರ ಬೆಲೆ ಅವರ 
ಮರಣದ ನಂತರವೇ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅವರವರ "ಜೀವನವ ನ್ನು ಅರಿತೇ 
ಅವರವರ ಬೆಲೆ ಕಟ್ಟುವದು, ಶ್ರೀ ಶಿವಾಜಿ, ತ್ರೀ ಜ್ಞಾನೇಶ್ವರ, ತ್ರೀ 
ಪುರಂದರದಾಸ ಮೊದಲಾದವ ರರ ಪುಣ್ಯ ತಿಥಿಗಳನ್ನು ನಾವು 'ಆಚರಿಸುತೆ ತ್ತೇವೆ, 
ಹುಟ್ಟಿದಾಗ ಅವರ ಹಿರಿಮೆ ಜನರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದು ಮುಂದೆ ತಿಳಿ 
ಯಿತು. ಶ್ರೀ ಶಿವಛತ್ರಪತಿ ಅವತಾರಿಯೆಂದು ಕೆಲಕಾಲದ ಮೇಲೆ ಜನರು 


ಮನಗಂಡು ಈಗ ಅವರ ಜಯಂತಿಯನ್ನು ಆಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 





ಹೈ 


44೪ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 

ದೊಡ್ಡ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಾಧುಪುರುಷರು, ಯಾವದೊಂದು ಜಾತಿಯ 
ಅಥವಾ ಪಂಥದ ಸೊತ್ತಲ್ಲ. ಅವರು ಮಾನವರೆಬ್ಲರ ಸೊತ್ತು, ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಅವರ ಪುಣ್ಯತಿಥಿಗಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ಬರತಕ್ಕದ್ದು. ಕೆಲವರ ಮಹತ್ವ ಅವರ 
ಮನೆಮಟ್ಟಿಗೆ, ಪ್ರಾಂತದ ಮುಟ್ಟ ಗೈ ದೇಶದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಈ ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಬ ಕನನರ ಉತ್ಸವಗಳು ಅವರನರ ಮಹತ್ವಕ್ಕೆ ಸರಿ 
ಯಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ. ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ತಂದೆತಾಯಿಗಳು ನಮಗೆ ದೊಡ್ಡ 
ವರೇ, ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ನಮಗೆ ಪ ತ ಜ್ಯರು, ಅವರು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಗೊತ್ತಿರ 
ದಿದ್ದರೂ, ಟ್ರ ಮಹತ್ವದ ಅರಿವು ಮುಗಿ. ಅವರನ್ನು ನೆನಿಸುವದು 
ನಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯ. ಕೃತಜ್ಞತೆಯಂಥ ಮಧುರ ವಸ್ತುವು ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥತಿಯು ದಿನಾಲು ವಿತ ತರ್ಪಣ, ಬಷಿತರ್ಪಣ 
ನನ್ನು ಬಿಡಲು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಅದುವೆ Bas ಹಾಗೂ ಪೂರ್ವಜರ 


ಧಿ 


ಸ್ಮರಣೆ, ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದಯಸಾಲಿಸಿದನರ ಮತ್ತು ದೇಹವನ್ನು ಕೊಟ್ಟನರ 


ಪವಿತ್ರ ನೆನಹು. ಎಲ್ಲರ ಹೆಸರನ್ನು ನೆನಿಸುವದು ಕಷ್ಟಕರವು. ಅದುಕಾರಣ 
ಕೆಲವೊಂದು ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ನೆನೆದು ತರ್ಪಣ ಮಾಡುವದಿದೆ. ಈ ಹೆಸರೇ 
ಜ್ಞಾತ, ಅಜ್ಞಾತ, ಖು ೩ಗಳ ಮತ್ತು ಎತರುಗಳ ಪ್ರತಿನಿಧಿ ರೂಪವಾಗಿ 
ರುತ್ತನೆ. 


ಶ್ರಾದ್ಧ ವೆಂದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಮಾಡಿದ ಹಿರಿಯರ ನೆನಹು. ತಾಯಿ 
ತಂದೆಗಳು ತೀರಿಕೊಂಡ ದಿನವೇ ಅವರ ನೆನಪನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದು. 
ನಾವು ಮೂರು ನೀಳಿಗೆಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಿ ನೆನೆಯುನೆನುು ಅಂದು ಮನೆ ಮನ 
ಗಳೆರಡನ್ನೂ ಸಾರಿಸಿ ಸ್ವಚ್ಛವಾಗಿಡುತ್ತೆ (ವೆ, ಗಂಭೀರ ವಾತಾವರಣವು 
ಮನೆತುಂಬ ಹರಹಿರುತ್ತದೆ. ನಿಂಡಕ್ಕೆ ನಮಸ್ಕರಿಸಲು ಅಪ್ತರೆಲ್ಲರೂ ಬರ 
ಬೇಕು. ಶ್ರಾದ್ಧವು ಮೂರು ಹೀಳ ನೆನಪು. ಆದರೆ ಭಾದ್ರಪದ 
ಅಮಾನಾಸ್ಯ ದಿನವನ್ನು ಸರ್ವ ನಿತರುಗಳ ನೆನಪಿಗಾಗಿ ಮೀಸಲಾಗಿ ಇರಿಸ 
ಲಾಗಿದೆ. ಅಂದು ಎಲ್ಲ ಪಿತರುಗಳನ್ನು ನೆನೆಯಬೇಕು. 

ಶ್ರಾ ದ್ಧ ವೆಂದರೆ ಕ್ಕ ತಜ್ಞ ತ್ರೆ ನಿತ್ಯ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಮಗ್ನರಾಗಿ 
ರುತ್ತೆ ವೆ "ಅಡಕಿ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಒಂದು ದಿನವಾದರೂ ಅನರ (ತಂದೆ 
ತಾಯಿಗಳ)ನೆನಪು ಆಗಲೇಬೇಕು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಶ್ರಾದ್ಧಕ್ಕೆ 
ಬಹಳ ಮಹತ್ವ ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಯಾರಾದರೂ ನೀರು ಬಿಡಲೇಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿ 
ದ್ದ ಕೆ ಸತ್ತನಂತರ ದ್ಧ. ತಿಯಿಲ್ಲವೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. “ನರಕಾತ್‌ತ್ರಾ ಯತೇ 


ಪಂಶಿಷ್ಟ § 44M 
ಇತಿ ಪುತ್ರ ನರಕದಿಂದ ಉದ ್ರ ರಿಸುವವನೇ ಮಗನು-ಎಂಗ- ಪುತ್ರ 
ಶಬ್ದ ದ ವ್ಯತ್ಗ ತತ್ತಿ ಇದೆ. ಮಕ್ಕ ಭಲ ದ ಮನೆ ಅಮಂಗಲವೆಂದು ತಿಳಿಯು 
ತಾರೆ. ಮ ಮನೆಗೆ ರೋಜ 
ಇದರ ಅರ್ಥವೆಂದರೆ ಪರಂಪರೆಯು ನಡೆಯಬೇಕು. ನಮ್ಮ ವಂಶ 
ನನ್ನು ಮುಂದಿ ನಡೆಸುವವರು ಇರಬೇಕು, ಅದು ನಾಶವಾಗದೇ ಅಖಂಡ 
ವಾಗಿ ಮುಂದೆ ನಡೆಯಬೇಕು. ಇದುವೇ ಅಮರವಾಗುವ ರೀತಿ, ಮಕ್ಕಳಿದ್ದರೆ 
ನಿಶರುಗಳಿಗೆ ಅಮರತ್ತ, ಸರ್ಗ. ಮಕ್ಕಳ ರೂಪದಿಂದ ಅಮರರಾಗುತ್ತಾರೆ 
ಅವರು. ಪೂರ್ವಜರೆಲ್ಲರ ಪುಂಜೀಭೂತ ಸ್ವರೂಪವು ಮುಂಬರುವ ವಂಶತಂ 
ತುಗಳಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರು ಅಮರರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
್ರಿದ್ದ ಕಲ್ಪನೆಯು ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆ. ಪ್ರಣ್ಯತಿಥಿಯ ದಿವಸ 





ರಿ 
ತ ನಾ 

ಗೋರಿಗಳ ಮೇಲೆ ಸ್ಫೂನಾಲೆಗಳನ್ನು ಇಡುತ್ತಾರೆ. 

ಆ ಶ್ರಾದ್ಧ ದಿನವನ್ನು ಅಚರಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೆ ೇಶ 

ಲ್ಯ 

ಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಕೃತಜ್ಞತೆಯಿಂದ ಪೂರ್ವಜರನ್ನು ನೆನೆಯುವ ಸ ಎರಡಕೆ 
ಯದು ನಮಗಾದರೂ ಒಂದು ದಿನ ಸಾವು ತನ್ಪಿದ್ದಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು, 
ಆದ್ದರಿಂದ ಶ್ವಾ ದದ ದಿನ ದಾನಮಾಡಬೇಕು. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸರ್ನಸ್ಸವನೆ ೇ 
ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಡುವದಿದೆ. ಅಂದಮೇಲೆ ಇಂಥ ಪವಿತ್ರ ದಿನದಲ್ಲಿ ಸ ಲ್ಪವನ್ನಾ 


ದಕ ತ್ಯಜಿಸಬೇಕ್ಲವೇ? ಇಂದು ಟಾ ಅನಾಸಕ್ತಿ ಯನ್ನೂ 
ತ್ಯಾಗವನ್ನೂ ಕಲಿಯುವ ದಿವಸ, ಈ ದಿನವು “ನೀನಾದರೂ ಒಂದು ದಿನ 
ಪೂರ್ವಜರಂತೆ ಶೆಂಳಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಕಾರಣ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮರೆಯ 
ದಿರು' ಎಂದು ಮಾನವನನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತದೆ. 

ಶ್ರಾದ್ವದಿನ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ಊಟಕ್ಕೆ ಕರೆಯುವದಿದೆ, ಕಾಲದಂತೆ 
ಇದರಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಟಾ ವಣೆಗಳು ಆಗಬಹುದು. ಅವು ಆಗಬೇಕು ಮತ್ತು 
ಆಗುವವು. ಈಗ. ಯಾರಾದರೂ ಊಟಕ್ಕೆ ಹಾಕಲಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿದರೂ 
ಅದು ಆಧರ್ಮವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಮತ್ತಾವ bE ದಾನಮಾಡ 
ಬಹುದು. ಖಾದೀ ವಸ್ತ್ರ ಗ ಸು ಕೊಂಡು ಬಡವರಿಗೆ ದಾನಮಾಡಬಹುದು. 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ ಕಾಣಿಕೆ ಸಲ್ಲಿಸಬಹುದು. ಏನೇ ಮಾಡಿದರೂ 
ನಾವು ಪೂರ್ವಜರ ನೆನಸನ್ನು, ಅಂದರೆ ಈ ಶ್ರಾದ್ಧವನ್ನು ಶ್ರದ್ಧೆ ಭಕ್ತಿ 
ಗಳಿಂದ ಆಚರಿಸಲೇಬೇಳು. ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಮರಣವೂ ನಿಶ್ಚಯವೆಂಬ 
ಸ್ಮರಣೆಯೂ ಅಗತ್ಯ. ಇವು ನಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಾಗಿ ಉಳಿಯಬೇ 
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'ಹೆಂದೇ ಆಂದು ದಾನ ತ್ಯಾಗಗಳ 'ಅಗಕ್ಯ. ಹೀಗಿದೆ ಶ್ರಾದ್ಧ ದ ನೆನಪು 
ಮುತ್ತು ಅದರ ನಿಮಿತ್ತದಿಂದ ತ್ಯಾಗ. 

(೩) ನೀಕಾಂತ ಏಕಾಗ್ರತೆ- ಚು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಏಿಕಾಂ 

ತಕ್ಕ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ಸಾ ನವು ಇದೆ. ಪ್ರಪಂಚದ ಜಾಲಜೊಳೆಗಿಂದ 
ಮನಸ್ಸು ಸ್ವಲ್ಪ ವಾದರೂ ಅಲಿಸ ವಾಗಿರಬೇಕು. ಮನಸ ಗನ್ನು ಶಾಂತಗೊಳಿ 
ಸಬೇಕು. ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಮನಸ್ಸಿನ ಸುಖ ದುಃಖಗಳ ಭಾರನನ್ನು ಕೆಳಗಿಳಿಸಿ 
ಮನಸ್ಸ ನ್ನು ಮುಕ್ತಮಾಡಬೇಕು. ಇದುವೇ ಏಕಾಂತ. 

'ಸಾಯಂಕಾಲಕ್ಕೆ ನದಿಯ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನೇ ಕುಳಿತುಕೋ. 
ದಿನ್ಸೆಯನೇಲೆ ಕುಳಿತು ಉಕ್ಕುತ್ತಿರುವ ಸಾಗರವನ್ನು ನೋಡು, ರಮ 
ಣೀಯ ಉದ್ಯಾನವನ್ನು ನೋಡು. ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಚಿಂತೆ ದುಃಖಗಳನ್ನು 
ಒಂದು ಕ್ಷಣವಾದರೂ ಮರೆ, ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೂ ಈ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಇರಬೇ 
ಕೆಂಬ ದುರಾಸೆ ಇಷ್ಟು ತೀವ್ರ ನಿಯ, ನಾವು ಒಬ್ಬರೇ ಅಡ್ಡಾಡಲು 
ಹೋಗಲಾರೆವು. ಮತ್ತಿ ನಾಲ್ಕು ಜನರೊಡನೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ ಹೋಗುವೆವು 
ಮತ್ತೆ ಅದೇ ಸಂಸಾರ. ಅದೇ ಹರಟೆ, ಕೋರ್ಟು, ಕಜೇರಿ, ಹೊಗಳಿಕೆ, 
ತೆಗಳಿಕೆಗಳೇ. ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಎಂದಿಗೂ ತಿಪ್ಸೆ ಯೇ ಅಗಿದೆ. ಪ್ರಪಂಚ 
ದಲ್ಲಿಯ ಹೊಲಸೆಲ್ಲವೂ ನಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ತುಂಬೆ. ಮನಸ್ಸು ಬಾವಡಿ, 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬೀದಿಯಾಗಿದೆ. ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚದ ಚರ್ಚೆ ನಡೆದಿರುವದು 
ಇಲ್ಲಿ. ನಿಸರ್ಗಪ್ರೇಮಿಯಾದ ಥೋರೋ ಎಂಬ ಕವಿಯು ಹೀಗೆ ಆಂದಿರು 
ನನು, “our mind is like a bar room.” ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು 
ವಕೀಲರ ಕೋಣೆ ಇದ್ದಂತೆ ಇದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ವ್ಯವಹಾರಗಳ ಚರ್ಚೆ 
ನಡೆದಿರುತ್ತದೆ ಅಲ್ಲಿ. ಅದರಂತೆಯೇ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಇದೆ. 

ಏಕಾಂತನೆಂದರೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ. ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಆಳವಾದ 
ಸ್ವರೂಪದೊಡನೆ ನಾವು ಒಂದಾಗಬೇಕು. ಒಳೆಒಳೆಗೆ ನೋಡಬೇಕು. 
ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಬಿರುಗಾಳಿ ಬೀಸುವದು, ಮೋಡಗಳನ್ನು ಕಲೆಹಾಕುವದು, 
ivi ರಾಶಿಯೇ ಏಳುವದು, ಹಕ್ಕಿಗಳ ಹಾರಾಟ ಕಾಣುವದು ಆದರೆ 

ವೆಲ್ಲವುಗಳ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಲ್ಲಿ ನೀಲ ನಿರ್ಮಲ ಆಕಾಶವು ಕೋಭಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಆ ಅತೆ ie ಅವುಗಳ ಸ್ಪ ರ್ಶವೇ ಇಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಹೃದಯಾಕಾಶ 
ಐಾನರೂ ಇದರಂತೆ ಇರಬೇಕು. ಅದು ಬರಿದಾಗಿ ಸ್ವಚ 'ನಾಗಲೆಂಡೇ 
ಏಕಾಂತದ ಆಶ್ರಯ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ತ 


ಆದರೆ ಈ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಆತ್ಮದ ಅರಿವು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಅದಕ್ಕೆ ಆನಂದನಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಆನಂದದ ರುರಿಯು ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಇದೆ 
ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಅರಿನ್ರ ಅದಕ್ಕೆ ರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಮನದ ಆನಂದವು ಪರರ 
ವಶವಲ್ಲ. ಒಂದು ದಿನ ವರ್ತಮಾನಪತ್ರ ವನ್ನು ಓದದಿದ್ದರೆ ಏನೋ ಕೊರತೆ 
ಅನಿಸುವದು. ಪತ್ರ ಬರದಿದ್ದರೆ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ವೃಢಿಯಾಗುವೆ ವದು. ಬಹಳ 
ಪತ್ರಗಳು ಬಂದರೆ ನಾನು ಎಷ್ಟು ದೊಡ್ಡವನೆಂಬ ಭಾವನೆ ಬರುತ್ತದೆ! 
ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ಎಷ್ಟು ಅದೆ ನಮ್ಮ ಸಂಬಂಧ ಎಂಬ ಹೆಮ್ಮೆ. 

ಆದರೆ ಇಂಥ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಎಷ್ಟು ದೊಡ್ಡವರಿದ್ದರೂ ದರಿದ್ರರೇ ಸರಿ, ' 
ಯಾಕಂದರೆ ಅವರಿಗೆ ಅವರ ಅತ್ಮನಿಂದ ಪತ್ರ ಒಂದಾದರೂ ಇಲ್ಲ. ಆತ್ಮನ 
ಕರೆ ಒಮ್ಮೆಯಾದರೂ ಕರೆದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಆತ್ಮನಿಂದ ಕರೆ "ಬಂದಿವಕೇ 
ಧನ್ಯರು! ಈ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಆತ್ಮ ನ ಉಪೇಕ್ಷೆಯೇ. ಸೆರೆ, 
ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಗೋಡೆಗಳ ಭದ್ರತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯ ಬಹಳ, ಒಳಗಿದ್ದ ಸಿರೆ ( 
KA ಏನಾದರೂ ಸರಿಯೇ! ಅದರಂತೆ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಸೆರೆಯಾದ ಪವಿತ್ರ 

ತ್ಮನನ್ನು ಮರೆತು ದೇಹದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಆಸ್ಚೆ , ಅಲಂಕಾರ, ಜಾಗರೂಕತೆ. 
ಸೆರೆಯಾಳು ಸಾಯುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. Pe ಸೆರೆಯಾಳನ್ನು. ಒಮ್ಮೆ 
ಯಾದರೂ ಒಳಹೊಕ್ಕು ಸಂದರ್ಶಿಸು. 

ಏಕಾಂತದ ಅಭ್ಯಾಸವಿದ್ದವನಿಗೆ, ಏಕಾಗ್ರತೆಯು ತೀವ್ರ ಸಾಧಿಸು 
ವದು. ಏಕಾಗ್ರತೆಯು ಅಗತ್ಯವಾಗಿ ನಮಗೆ ಬೀಕೇಬೇಕು. ಕಠಿಣ 
ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಿಡಿಸುವಾಗ ಮನಸ್ಸು ಏಕಾಗ್ರವಾಗಲೇ ಬೇಕು. ಈ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಸಾಂಸಾರಿಕವಿರಲಿ, ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕವಿರಲಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಡಿಸ 
ಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ದಿ ಏಿಕಾಗ್ರವಾಗಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಗೊಂದ 
ಲವೇ ಗೊಂದಲ. ಮಹಾತ್ಮಾಜಿಯವರಂಥ *ಹಾತ್ಮರು ತಡನಿಲ್ಲದೆ 
ಏಕಾಗ್ರಚಿತ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ; ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 

ಏಕಾಂತದಿಂದ ನಮಗೆ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಶೆ, ಉತ್ಸಾಹಗಳು 
ಮತ್ತೆ ತುಂಬುವವು. ದೇವರನ್ನು ಕಂಡು ಹೊಸ ಹುಮ್ಮಸ್ಸನ್ನು ದೊರಕಿಸಿ 
ದಂತೆ ಆಗುತ್ತದೆ. ಏಕಾಂತವೆಂದರೆ ಒಂದು ದೃ ಸ್ಟಿಯಿಂದ ಮರಣವೇ. 
ಮರಣದ ನಂತರ ಪುನರ್ಜನ್ಮವ ನ್ನು ಹೊಂದಿಡವ. ಏಕಾಂತದೊಳಗಿಂದ 
- ಹೊಸ ಜೀವಕಳೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತು ಹೊರಬರುತ್ತೇವೆ. ಹದಯ, ಬುದಿ ಗಳ 


ತಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


'ಕಸನನ್ನು ಕಳೆದು ಹೊರಹೊರಡುವೆವಲ್ಲವೇ? ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ 
ದೇವರದೊಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮನೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದು ಏಕಾಂತಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ 
ಸ್ಥಳ. ಅದನ್ನು ಸೇರಿ ಈ ಜಗತ್ತನ್ನೇ ಮರೆಯುವದು. ಆಗ ದೇವರೆದುರು 
ಒಳಗಿದ್ದುದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತೋಡಿಕೊಂಡರೆ ಮನಸ್ಸು ಹಗುರಾಗುತ್ತದೆ; ಶಾಂತಿ 
ಲಭಿಸುತ್ತಿದೆ. 

ದೇವರ ಸನ್ನಿಧಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕ್ಷಣನಿದ್ದರೆ ಮಾನವನು ದಾನವರಿಗೆಲ್ಲ 
ಮಾರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅವನಲ್ಲಿ ಅಪಾರ ಚೈತನ್ಯ ಉಂಬಾಗಿ ದುರ್ದಮ್ಯ 
ಆಶಾವಾದವು ಅವನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡು, ಸಿದ್ದಿಯ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದು 
ತ್ತಾನೆ. ಏಕಾಂತವೆಂದರೆ ಸಂಜೀವನಿಯ ಸಾಗರವನ್ನು ಹೊಂದುನ ಸ್ಥಳ 
ನಾವು ದುಃಖನನ್ನು ದಾಟ ನಗುವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಏಕಾಂತ. 
ಸಂಕೋಚದ ವಿಕಾಸಕ್ಕಾಗಿ, ಉಡ್ಡಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಏಕಾಂತ ಅವಶ್ಯ. ಕರ್ಮ 
ದಲ್ಲಿ ತೀವ್ರತೆಯನ್ನು ತಂದು ಕರ್ಮ ಸನ್ಯಾಸದ ಆನಂದ ಅನುಭವವನ್ನು 
ಸಡೆಯುವದೇ ಏಕಾಂತ. ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ ಸಾಕ್ಟ್ರಾತ್ಕಾರವೇ ಏಕಾಂತ. 

ಏಕಾಂತವೆಂದರೆ ಜನಸಂಗತಿ ಬೇಡನೆಂದಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ತಿರಸ್ಕ್ಯಾರವೂ 
ಅಲ್ಲ. ಧೊಳಿ ಧೂಸರವಾದ ಈ ಜೀವನವನ್ನು ತೊಳೆದು ನಿರ್ಮಲನನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡುವ ಸ್ಥಳವೇ ಏಕಾಂತ, ಹೊಲಸು ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಒಂದೆಡೆಗೆ ಒಗೆ 
ಯಲು ಹೋಗುವಂತೆ ಮಲಿನ ಜೀವನವನ್ನು ನಿರ್ಮಲಿನ ಮಾಡಿ ಮತ್ತೆ 
ಬಾಹ್ಯರಂಗದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸುನದೇ ಏಕಾಂತ. ಈ ಮಾನವ ಜನಾಂಗವನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚು ಉತ್ಕಟ ಶ್ರದ್ಧೆ, ಸಾಮರ್ಥ್ಯ, ಅಶೆಗಳಿಂದ ಸೇವೆಗೈ ಯಲು ಅನು 
ವಾಗಲೆಂದೇ ಈ ಏಕಾಂತ ಗರುಡಿಯನ್ನು ಸೇರಬೇಕು. ಏಕಾಂತದಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹಿರಿದಾದ ಏಕಾಂತವು ಮರಣ, ಇಂತಹ ಗರುಡಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಧಕ 
ನಿಗೆ ಅಂಜಿಕೆಯೇ ಇಲ್ಲ. 
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